42. 


43. 
44. 
45. 
46. 
47. 
48. 
49. 
50. 


5 


— 


22: 


ட்‌ 
54. 


வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 4 
டேவிட்‌ ரோப்பர்‌ 


காணுங்கள்‌, கவனியுங்கள்‌ மற்றும்‌ 
கற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌ (13:1-10) 

மகா வஞ்சனையாளன்‌ (13:11-18) 

இது கூட்டப்படுவதாயிருப்பதில்லை! (13:18) 

“காத்தாவே, எங்கள்‌ கண்களைத்‌ திறந்தருளும்‌!” (14:1-5) 

வானத்தின்‌ மத்தியில்‌ பிரசங்க மேடை (14:6-13) 

அறுவடை நேரம்‌! (14:14-20) 

கவனம்‌ குவித்து நிலைநிற்குதல்‌ (15:1-8) 

தேவன்‌ நினைவு கூரும்போது (15:1, 6, 7, 16:1-9, 19) 

நமது இடாப்பாடுகளுக்குத்‌ தேவன்‌ மீது குற்றம்‌ 

சுமத்துதல்‌ (16:9-21) 


. ஒருபோதும்‌ இருந்திராத, ஒருபோதும்‌ 


இராதிருக்கப்போகிற யுத்தம்‌ (16:13, 14, 16-21) 
பாபிலோன்‌ உங்களை மோசம்போக்க முயற்சி 
செய்யும்போது (17:1-6, 9, 15, 18) 
விளக்கம்‌, யூகம்‌ மற்றும்‌ ஒளியூட்டம்‌ (17:1, 6-14, 16) 
நாம்‌ வெற்றி அடைய ஐந்து காரணங்கள்‌! (17:14-18) 
படிப்பு உதவிகள்‌ 
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காணுங்கள்‌, 
கவனியுங்கள்‌, மற்றும்‌ 
கற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌ 
[15:1-10) 


இரண்டு ஜீவன்களை அறிமுகப்படுத்துதல்‌ என்பதே 13ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ 
முதன்மை நோக்கமாக உள்ளது: கடல்‌ மிருகம்‌ மற்றும்‌ பூமி மிருகம்‌. 
இவ்விரண்டும்‌, 12:9ல்‌ சாத்தான்‌ என்று தெளிவாக அடையாளப்‌ 
படுத்தப்பட்ட, வலுசர்ப்பத்தின்‌ கூட்டாளிகளாய்‌ இருந்தன. பதினெட்டில்‌ 
பதினைந்து வசனங்கள்‌ இந்த ஜீவன்களின்‌ பேரழிவுக்கு உட்படுத்தும்‌ 
வல்லமை மற்றும்‌ மரணத்திற்கேதுவான நோக்கம்‌ ஆயெவற்றின்மீது 
கவனத்தைக்‌ குவிக்கின்றன, இந்தப்‌ பகுதியானது பயமுறுத்துவதாகவும்‌ - 
மூழ்கடிக்கச்‌ செய்வதாகவும்கூட உள்ளது. தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களுக்கு (மற்றும்‌ நமக்கு) உதவுவதற்காகத்‌ தேவன்‌, தமது மக்களுக்கு 
உட்கண்ணோட்டத்தைத்‌ தரவும்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ கருத்துநோக்கைக்‌ 
காத்துக்கொள்ள உதவவும்‌, ஒவ்வொரு மிருகத்தைப்‌ பற்றிய 
எடுத்துரைப்புக்கும்‌ பின்னால்‌ ஒரு குறிப்பை இடைச்செருகினார்‌ (13:9, 10, 
18). 





முதல்‌ மிருகத்தைப்‌ பற்றிய அறிமுகத்திற்குப்‌ பின்பு, நாம்‌, 
“காதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ கேட்கக்கடவன்‌” என்று வாசிக்ன்றோம்‌ 
(வசனம்‌ 9). ஏழு சபைகளுக்கு எழுதிய கடிதங்கள்‌ ஒவ்வொன்றின்‌ 
முடிவிலும்‌ இயேசு அறிவுரையைக்‌ கொடுத்திருந்த 2 மற்றும்‌ 3ம்‌ 
அதிகாரங்களுக்குப்‌ பின்பு, நாம்‌ இந்தப்‌ புத்திமதியை இதுவரையில்‌ 
கேட்டிருக்கவில்லை. இது கவனநிறைவுடன்‌ கேட்டு பகுத்தறிந்து, புரிந்து 
கொள்ளுதலுக்கான ஒரு வேண்டுகோளாக உள்ளது. 

உலகப்பிரகாரமான கல்வியில்‌ “மூன்று R” கள்‌ முக்கியமானவைகளாய்‌ 
இருப்பது போன்றே,” வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தைப்‌ படிப்பதில்‌ “மூன்று 
ட”கள்‌ முக்கியமானவைகளாய்‌ இருக்கின்றன: “1001,” “listen,” and “learn” 
(இது தமிழில்‌ மூன்று “க” என்று கூறப்படலாம்‌: அதாவது, “காணுங்கள்‌,” 
“கவனியுங்கள்‌” மற்றும்‌ “கற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌”). அடையாளத்தைக்‌ 
காணுங்கள்‌, மறைவான செய்திகளை கவனிீயுங்கள்‌, தேவனுடைய 
பாடத்தைக்‌ கற்றுச்கொள்ளுங்கள்‌. 13ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ முதல்‌ வசனங்களை 
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நாம்‌ ஆய்வுசெய்கையில்‌, நீங்கள்‌ கற்றுக்கொள்ளும்படி தேவன்‌ 
விரும்புபவை என்ன என்பதைக்‌ கண்டறிவதற்கு மூன்று “க”க்களைச்‌ 
சிந்தையில்‌ வைத்துக்கொள்ளுங்கள்‌. 


பாடம்‌ ஒன்று: பிசாசானவன்‌ மனித 
முகவர்களைப்‌ பயன்படுத்துகின்றான்‌ 
“தேவனுடைய கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்ளுகிறவர்களும்‌, 
இயேசுகிறிஸ்துவைக்குறித்துச்‌ சாட்சியை உடையவர்களுமாகிய 
அவளுடைய (ஸ்திரீயினுடைய) சந்ததியான மற்றவர்களுடனே 
யுத்தம்பண்ணுதல்‌'”' என்பதே வலுசர்ப்பத்தின்‌ விருப்பத்திற்குரிய 
நோக்கமாக இருந்தது என்று 12ம்‌ அதிகாரம்‌ எடுத்துரைத்தது (வசனம்‌ 17). 
இகைச்‌ செய்வதற்கு வலுசர்ப்பம்‌ எவ்வாறு திட்டம்‌ தீட்டிற்று என்று 13ம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌ விபரமாகக்‌ கூறப்படுகிறது: அது தனது முகவர்களின்‌ மூலமாக 
இதைச்‌ செய்யும்‌, அம்முகவர்கள்‌ இதன்‌ நோக்கத்தை திறமையாக 
கையாளக்கூடியவர்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌. 
இந்தப்பாடத்தில்‌ நாம்‌, 1முதல்‌ 10வரையுள்ள வசனங்களைப்‌ படித்து: 
இந்த முகவர்களில்‌, கடல்‌ மிருகம்‌ என்ற முதல்‌ மிருகத்தைக்‌ குறித்துக்‌ 
கற்போம்‌. நமது அடுத்த பாடம்‌ 11முதல்‌ 18வரையுள்ள வசனங்களை 
மையப்படுத்தியிருக்கும்‌, அதில்‌ நாம்‌ பூமியிலிருந்து வந்த மிருகம்‌ என்ற 
இரண்டாவது முகவரைச்‌ சந்திப்போம்‌: இருப்பினும்‌, மிருகங்களை நோக்கி 
நாம்‌, நமது கவனத்தைக்‌ திருப்புவதற்கு முன்பு சாத்தான்‌ தனது 
நோக்கங்களை நிறைவேற்றுவற்கு முகவர்களைப்‌ பயன்படுத்துகின்றான்‌ 





என்று வலியுறுத்த நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌. விசேஷமாக அவன்‌, மனித 
முகவர்களைப்‌ பயன்படுத்துகின்றான்‌. 

நமது அடுத்த எடுத்துரைப்பில்‌ நாம்‌, வெளிப்படுத்தின புத்தகத்தில்‌ 
மிகவும்‌ திகைக்க வைக்கும்‌ வசனப்பகுதி என்று விளக்கவுரையாளர்கள்‌ 
கருதும்‌ பின்வரும்‌ வசனப்பகுதியை எதிர்கொள்ளுவோம்‌: 13:18, அத்துடன்‌ 
இதில்‌ உள்ள “அறுநூற்று அறுபத்தாறு” என்ற மறைமுகக்‌ குறிப்பு. “அது மனு 
ஷனுடைய இலக்கமாயிருக்றெது” என்பதை வாசகர்கள்‌ கவனியாது 
விடுவதாகக்‌ காணப்படுகிறது. இது ஒரு மிருகத்தின்‌ இலக்கமா 
யிருப்பதில்லை; இது சிகப்பு நிற உடையும்‌ கொம்புகளும்‌ வாலும்‌ கொண்ட 
அசுத்த ஆவியின்‌ இலக்கம்‌ அல்ல; இது சக்திசாலியான ஒரு மனிதனின்‌ 
இலக்கமும்‌ அல்ல; மாறாக, இது “மனுஷனுடைய இலக்கமாக உள்ளது.” 
கிரேக்க மொழியில்‌, (“௨” அல்லது “ஸ” என்ற) திட்டவட்டச்‌ சுட்டுச்சொல்‌ 
இல்லாதபடியால்‌, இவ்வசனப்பகுதியை “மனிதனின்‌ அல்லது மனித 
குலத்தின்‌ இலக்கம்‌” என்று வாசிக்க முடியும்‌. IV வேதாகமத்தில்‌ “1115 an’s 
number” என்றும்‌ RSV வேதாகமத்தில்‌, “11 15 க human number” என்றும்‌ 
உள்ளன. 

13ம்‌ அதிகாரம்‌ பற்றிய நமது படிப்பில்‌ நாம்‌, பிசாசானவன்‌ மனித 
முகவர்களின்‌ மூலமாக வேலை செய்வகைக்‌ காண்போம்‌.” யோவானின்‌ 
நாட்களில்‌, பிசாசானவன்‌ ரோம அதிகாரிகளின்‌ மூலமாகக்‌ 


8 


கிறிஸ்தவர்களைக்‌ கொலைசெய்தான்‌. இன்றைய நாட்களில்‌, அவனும்‌ 
அவனது அசுத்த ஆவிபிடித்த உதவியாளர்களும்‌, அன்றாடம்‌ நாம்‌ தொடர்பு 
கொள்ளும்‌ மக்கள்‌ மூலமாக நம்மைத்‌ தாக்குகின்றனர்‌. இயேசு தமது 
சீஷர்களை அனுப்பியபோது, அவர்கள்‌ அசுத்த ஆவிகளைக்‌ குறித்துக்‌ 
கவலைப்பட வேண்டும்‌ என்று கூறவில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ “மனு 
ஷரைக்குறித்து எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌?” என்றுதான்‌ அவர்களை 
முன்னெச்சரிக்கை செய்தார்‌ (மத்தேயு 10:17). 
“காதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ கேட்கக்கடவன்‌” (13:9). 


பாடம்‌ இரண்டு: பிசாசானவன்‌ பயமுறுத்துதலைப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றான்‌ (13:1, 2) 
காட்சியைச்‌ சந்தைக்குக்‌ கொண்டு வாருங்கள்‌: “பின்பு நான்‌ [116, 
மிருகம்‌] கடற்கரை மணலின்மேல்‌ நின்றேன்‌” (வசனம்‌ 1௮). சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்‌, கடல்‌ என்பது, குழுவாக இருந்த, சலதலத்த மனித இனத்தைக்‌ 
குறிப்பதாக இருக்கலாம்‌ (வசனம்‌ 1ஐ 17:1, 15 உடன்‌ ஒப்பிடவும்‌; ஏசாயா 
60:5ஐக்‌ காணவும்‌). இதை நாம்‌, “திசைகாட்டும்‌ கருவியின்‌ ஒவ்வொரு 
முனையின்‌ திசையில்‌ இருந்து வீசும்‌ பலத்த காற்றுகளினால்‌ அலைக்கழிக்கக்‌ 
பட்டு, கொந்தளித்து, நுரைகளைக்‌ காற்றில்‌ அனுப்பித்‌ தெளிக்கும்‌ கடல்‌” 
என்று கண்ணோக்க வேண்டும்‌; நாம்‌, “தறிகெட்ட பொருட்கூறுகளின்‌ 
எரிச்சலான முழக்கம்‌” என்பதாக கேட்க வேண்டும்‌.* 
யோவான்‌ கவனித்துக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌, தத்தளிக்கும்‌ தண்ணீரில்‌ 
இருந்து, பயங்கரமான ஒரு மிருகம்‌ உதித்தெழுந்தது. முதலாவது, 
நுரைகளினூடே அதனுடைய தலை உதித்தது, பின்பு அதன்‌ உடல்‌ 
எழும்பிற்று: 








அப்பொழுது சமுத்திரத்திலிருந்து ஒரு மிருகம்‌ எழும்பிவரக்‌ 
கண்டேன்‌, அதற்கு ஏழு தலைகளும்‌ பத்துக்கொம்புகளும்‌ இருந்தன, 
அதின்‌ கொம்புகளின்மேல்‌ பத்து முடிகளும்‌, அதின்‌ தலைகளின்மேல்‌ 
தூஷணமான நாமமும்‌ இருந்தன. நான்‌ கண்ட மிருகம்‌ சிறுத்தையைப்‌ 
போலிருந்தது, அதின்‌ கால்கள்‌ கரடியின்‌ கால்களைபோலவும்‌, அதின்‌ 
வாய்‌ சிங்கத்தின்‌ வாயைப்போலவும்‌ இருந்தன (வசனங்கள்‌ 1ஆ, இ, 
2௮). (“கடல்‌ மிருகம்‌ ” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) 


இது நாம்‌, 11ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ சற்றுநேரம்‌ சந்தித்ததும்‌, பாதாளத்தில்‌ 
இருந்தேறிவந்து, இரண்டு சாட்சிகளைக்‌ கொன்றுபோட்டதுமான 
வெற்றிகொள்ள இயலாத ஜீவனாக உள்ளது (வசனம்‌ 7). 13ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ 
மிருகம்‌ மீண்டும்‌ பாதாளக்குழியில்‌ இருந்து வெளிவருவதாகத்‌ 
சித்தரிக்கப்படும்‌ (17:3, 7, 8) இந்த மிருகமானது சில வேளைகளில்‌ 
பாதாளக்குழியில்‌ இருந்து வருவதாகவும்‌, சில வேளைகளில்‌ கடலில்‌ இருந்து 
வெளிவருவதாகவும்‌ சித்தரிக்கப்படுதல்‌ பற்றிக்‌ கவலைப்படாதீர்கள்‌: 
(1) “பாதாளக்குழி” என்பது கிரேக்கப்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ கடலின்‌ 
ஆழங்களை” (பழைய ஏற்பாட்டில்‌ இது மிகவும்‌ பொதுவாக “ஆழம்‌” என்று 
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மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது) குறிக்கப்‌ பிரதானமாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது. “பாதாளக்‌ குழி” மற்றும்‌ “கடல்‌” என்ற கருத்துக்களுக்கு 
இடையில்‌ நெருங்கிய உறவு உள்ளது. (2) இது ஒரு அடையாளத்துவமாகத்‌ 
தான்‌ உள்ளது - அடையாளத்துவம்‌ என்பது குறிப்பிட்ட அளவு 
நீராளத்தன்மை கொண்டுள்ளது. 

வெளிப்படுத்தின புத்தகத்தின்‌ எஞ்சிய பகுதியில்‌, கடல்‌ மிருகமானது 
“மிருகம்‌” என்று மாத்திரம்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள வேளையில்‌, பூமியிலிருந்து 
வந்த மிருகம்‌ “கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசி” என்று அமைக்கப்படுகிறது (16:13; 19:20; 
20:10ஐக்‌ காணவும்‌). ஆகையால்‌ நான்‌ அந்தக்‌ குறிப்புப்‌ பெயர்களை 
அவ்வப்போது பயன்படுத்துவேன்‌. 

மிருகத்தைப்‌ பற்றிய விவரிப்பை நான்‌ வாசிக்கையில்‌, இறந்துபோன 
உடல்களின்‌ துணுக்குகள்‌ மற்றும்‌ துண்டுகளைக்‌ கொண்டு 
ஏற்படுத்தப்பட்ட, மேரி ஷெல்லி என்பவரின்‌ “பிராங்க்கென்ஸ்டைன்‌ 
பெருவிலங்கு, ”” என்ற பிரசித்திபெற்ற உருவம்‌ என்‌ நினைவுக்கு வருகிறது. 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13ன்‌ மிருகம்‌, தானியேல்‌ தீர்க்கதரிசியின்‌ 
தரிசனம்‌ ஒன்றில்‌ சித்தரிக்கப்பட்ட நான்கு மிருகங்களின்‌ (தானியேல்‌ 7:2-27) 
துணுக்குகளை ஒன்றுசேர்த்துச்‌ செய்யப்பட்ட உருவமாக உள்ளது. அந்தத்‌ 
குரிசனத்தில்‌ தானியேலின்‌ விவரிப்பில்‌ இருந்து சில திறவுகோல்‌ 
சொற்றொடர்கள்‌ இங்கு தரப்படுகின்றன: 


ஏ. இதோ, வானத்தின்‌ நாலு காற்றுகளும்‌ பெரிய சமுத்திரத்தின்மேல்‌ 
அடித்தது. அப்பொழுது வெவ்வேறு ரூபமுள்ள நாலு பெரிய 
மிருகங்கள்‌ சமுத்திரத்திலிருந்து எழும்பின. முந்தினது 
சிங்கத்தைப்போல இருந்தது; ... பின்பு, கரடிக்கு ஒப்பாகிய வேறே 
இரண்டாம்‌ மிருகத்தைக்‌ கண்டேன்‌; ... அதின்பின்பு, 
சிவிங்கியைப்போலிருக்கிற வேறொரு மிருகத்தைக்‌ கண்டேன்‌; ... 
அந்த மிருகத்துக்கு நாலு தலைகளும்‌ உண்டாயிருந்தது. அதற்கு 
ஆளுகை அளிக்கப்பட்டது. அதற்குப்பின்பு, இராத்தரிசனங்களில்‌ 
நாலாம்‌ மிருகத்கைக்‌ கண்டேன்‌; அது கெடியும்‌ பயங்கரமும்‌ மகா 
பலத்ததுமாயிருந்தது; அதற்குப்‌ பெரிய இருப்புப்பற்கள்‌ இருந்தது; 
அது நொறுக்கிப்‌ பட்சித்து, மீதியானதைக்‌ தன்‌ கால்களால்‌ 
மிதித்துப்போட்டது; அது தனக்கு முன்னிருந்த எல்லா மிருகங்களைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ வேற்றுருவமாயிருந்தது, அதற்குப்‌ பத்துக்‌ கொம்புகள்‌ 
இருந்தது (தானியேல்‌ 7:2-7). 


தானியேல்‌ 7ன்‌ நான்கு மிருகங்களும்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13ன்‌ 


கடல்‌ மிருகத்தில்‌ ஒன்றிணைக்கப்பட்டுள்ள சாதுரியமான வழிமுறையைக்‌ 
கண்ணோக்குங்கள்‌. 
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தானியேல்‌ புத்தகத்தின்‌ மிருகங்கள்‌ யோவானின்‌ மிருகம்‌ 





(தானியேல்‌ 7) (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13:1, 2) 

சிங்கம்‌ _ ஒரு 

ஓழு தலை சிறுத்தை- 
கரடி ்‌ கரடி- 

ஒருதலை: ச. 5... சிங்கம்‌ 
சிறுத்தை 1 * ஏழுதலைகள்‌ கொண்ட 

நான்கு தலைகள்‌ . : போட்‌ மிருகம்‌ 
“பயங்கரமான மிருகம்‌ மற்றும்‌ 

ஒரு தலை . : 
பத்துகொம்புகள்‌_______டடடட பத்து கொம்புகள்‌ 


இந்த மிருகம்‌ யார்‌ அல்லது என்ன” என்பதைப்‌ புரிந்துகொள்வதற்கு 
நாம்‌, முதலில்‌ தானியேலினால்‌ காணப்பட்ட மிருகங்களினால்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டது யார்‌ அல்லது என்ன என்பதைப்‌ புரிந்துகொள்ள 
வேண்டும்‌. தானியேல்‌ 7ல்‌ உள்ள நான்கு மிருகங்களைப்‌ பற்றிய தரிசனம்‌, 
தானியேல்‌ 2:31-45 மற்றும்‌ 8:3-25 ஆகியவற்றில்‌ உள்ள தரிசனங்களுடன்‌ 
தொடர்புடையதாக உள்ளது என்றும்‌, நான்கு மிருகங்களும்‌ நான்கு 
இராஜ்யங்களை குறிக்கின்றன என்றும்‌ பெரும்பாலான கல்வியாளர்கள்‌ 
ஓப்புக்கொள்ளுகின்றனர்‌.'? பாபிலோனிய இராஜ்யம்‌ (௫.மு. 606-538) முதல்‌ 
இராஜ்யமாக இருந்தது (2:37, 38). மேதிய-பொர்சிய இராஜ்யம்‌ (மு. 
538-330) இரண்டாவது இராஜ்யமாக இருந்த (8:20) வேளையில்‌, கிரேக்க 
இராஜ்யம்‌ (கி.மு. 330-63) மூன்றாவது இராஜ்யமாக இருந்தது (8:21). பின்பு 
ரோம இராஜ்யம்‌ (௫.மு. 63 - தி.பி. 476) - கி.பி. 33ல்‌ சபை நிலைநாட்டப்‌ 
பட்டபோது நிலைவியிருந்த இராஜ்யம்‌ - நான்காவது இராஜ்யமாக 
இருந்தது." 

தானியேலின்‌ புத்தகம்‌, இராஜா மற்றும்‌ இராஜ்யம்‌ என்பவற்றிற்கு 
இடையில்‌ கொஞ்சம்‌ வித்தியாசத்தையே ஏற்படுத்துகிறது. எடுத்துக்‌ 
காட்டாக, நான்கு உலோகங்களால்‌ ஆன சிலையைப்‌ பற்றிய தரிசனத்தைத்‌ 
தானியேல்‌ விளக்கப்படுத்தியபோது, அவர்‌ நேபுகாச்நேச்சார்‌ அரசரிடத்தில்‌ 
பின்வருமாறு கூறினார்‌: “பொன்னான அந்தத்‌ தலை நீரே. உமக்குப்‌ பிறகு 
உமக்குக்‌ கீழ்த்தரமான வேறொரு ராஜ்யம்‌ தோன்றும்‌, ...” கூனியேல்‌ 
2:38ஆ, 39). அவ்வசனப்பகுதியில்‌ “நீரே” என்பது உண்மையில்‌ “உமது 
இராஜ்யம்‌” (அதாவது பாபிலோனியப்‌ பேரரசு) என்று அர்த்தப்படுகிறது; 
ஆனால்‌ இராஜாவே இராஜ்யத்தின்‌ கவன ஈர்ப்புக்‌ கருத்தாக இருப்பதால்‌, 
“நீரே” என்ற தனிநபருக்குரிய சொல்லைப்‌ பயன்படுத்தத்‌ தானியேல்‌ 
தயங்காது இருந்தார்‌. 

நான்கு இராஜ்யங்களைப்‌ பற்றிய பட்டியலைப்‌ பின்னோக்கிப்‌ 
பார்த்து, அவைகள்‌ பொதுவாகக்‌ கொண்டிருந்தவை என்ன என்று 





கேளுங்கள்‌. பல பண்புகள்‌ பட்டியலிடப்படலாம்‌: ஒவ்வொன்றும்‌ பலம்‌ 
வாய்ந்திருந்தது; ஒவ்வொன்றும்‌ வெற்றிகரமானதாகவும்‌ மற்றவற்றைக்‌ கீழ்ப்‌ 
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படுத்துவதாகவும்‌ இருந்தது; ஒவ்வொன்றும்‌ (அதனதன்‌ காலத்தில்‌) அறியப்‌ 
பட்டிருந்த உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ பரந்து விரிந்திருந்தது. இருப்பினும்‌, இவை 
யாவையமே தேவனுடைய மக்களை அடக்கி ஓடுக்கின என்ற உண்மை 





கான்‌ யோவானின்‌ வாசகர்களுக்கு மாபெரும்‌ முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக 
இருந்திருக்கும்‌. இவற்றில்‌ சில மற்றவற்றைப்‌ பார்க்கிலும்‌ மிகவும்‌ 
மோசமானவைகளாய்‌ இருந்தன, ஆனால்‌ இவையாவையும்‌ இஸ்ரவேல்‌ 
மக்களை அடிமைகளாக நடத்தின: பாபிலோனியர்கள்‌ எருசலேமை அழித்து 
யூதர்களை அடிமைகளாக்கினர்‌. மேதிய/பெர்சியர்‌ வெற்றிகொண்ட போது, 
இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ அடிமை இனமாக நிலைத்திருந்தனர்‌. கிரேக்கப்‌ 
பேரரசின்‌ நாட்களில்‌, குறிப்பாக அந்த இராஜ்யத்தின்‌ சீரியருடைய 
ஆளுகையின்‌ கீழும்‌ அந்தியோகஸ்‌ எபிபெனஸ்‌ என்பவரின்‌ கீழும்‌ 
இருந்தபோது யூதர்களை அடக்கி ஆளுதல்‌ என்பது அதன்‌ உச்சத்தை 
அடைந்தது. மக்கபேயர்களின்‌ நாட்களின்போது ஒரு சுருக்கமான 
இளைப்பாறுதலுக்குப்‌ பின்பு, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ மீண்டும்‌ ஒருமுறை 
மகுடம்‌ அணிந்த மக்களினம்‌ ஒன்றின்‌ கழ்‌ இருக்கும்‌ நிலையில்‌ முடிந்தனர்‌ 
- இந்த வேளையில்‌ அவர்கள்‌ ரோமர்களின்‌ கழ்‌ இருந்தனர்‌. “தேவனுக்‌ 
கெதிரான - அரசியல்‌ அதிகாரம்‌” என்பது, இந்த நான்கு இராஜ்யங்களுக்கும்‌ 
ஒன்றிணைந்த பெயர்ப்‌ பட்டியாக ஏற்புடைய வகையில்‌ இருக்கும்‌. 
தானியேலினால்‌ காணப்பட்ட நான்கு மிருகங்களின்‌ குணங்களையும்‌ 
ஒன்றிணைக்கும்‌ ஒரு மிருகத்தைப்‌ பற்றி வாசித்த முதல்‌ நூற்றாண்டு 
வாசகர்கள்‌ என்ன நினைத்திருப்பார்கள்‌? எடி குளோர்‌ அவர்கள்‌, 
“யோவானின்‌ நாளில்‌, இந்த மிருகம்‌ என்பது கிறிஸ்தவர்களைத்‌ 
துன்புறுத்திய ரோமப்‌ பேரரசுதான்‌ என்பதில்‌ கொஞ்சமே சந்தேகம்‌ 
உள்ளது” என்று கூறினார்‌.” ஜேம்ஸ்‌ எஃப்ரிட்‌ என்பவர்‌, “இந்தப்‌ புத்தகம்‌ 
(வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌) தொடக்கத்தில்‌ யாருக்கு எழுதப்பட்டதோ, 
அந்த மக்களுக்கு இந்த மிருகத்தை அடையாளப்படுத்துவது பற்றிய 
இரகசியம்‌ எதுவும்‌ இருந்திராது. அது, அவர்களுக்கு எதிராகத்‌ தனது 
அதிகாரத்தை இயக்கிய ரோம அரசாகவே இருந்தது” என்று எழுதினார்‌.” 
13ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ உள்ள மிருகத்தை ரோமப்‌ பேரரசுகான்‌ என்று 
அடையாளப்படுத்துவதற்குப்‌ பல காரணங்கள்‌ உள்ளன. 





எடுத்துக்காட்டாக, 17ம்‌ அதிகாரத்தில்‌, இந்த மிருகம்‌ “மகா வேசி? 
ஏறியிருந்த வாகனமாயிருந்தது (வசனங்கள்‌ 3, 2), மற்றும்‌ அந்தப்‌ பெண்‌, 
“ஏழு மலைகளின்‌” மீது அமர்ந்துள்ள (வசனம்‌ 9) “பூமியின்‌ ராஜாக்கள்மேல்‌ 
ராஜ்யபாரம்பண்ணுகிற மகா நகரமேயாம்‌” (வசனம்‌ 18) - வேறு 
வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதென்றால்‌, ரோமாபுரி நகரமேயாம்‌ - என்று 
அடையாளப்படுத்தப்பட்டு இருக்கின்றாள்‌. 

மீண்டுமாக, மிருகத்தைப்‌ பற்றிய விவரிப்பு, நாம்‌ ரோமாபுரி என்றும்‌ 
ரோமர்கள்‌ என்றும்‌ அறியும்‌ விஷயங்களுக்குப்‌ பொருந்துகிறது. ஆல்பர்ட்‌ 
பால்டிங்கர்‌ பின்வரும்‌ தொகுப்புரையைக்‌ கொடுத்தார்‌: 


யோவான்‌ கூறிய கடலில்‌ - பிறந்த மிருகம்‌ ரோமப்‌ பேரரசைக்‌ 
குறிக்கிறது. இந்த உண்மைகளை எதிர்ப்‌ பத்தியில்‌ வைத்து, 
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பரிசுத்தமற்ற வரலாறானது ஒவ்வொரு கருத்திலும்‌, பரிசுத்த 
வசனத்திற்கு எப்படி இணையாக உள்ளது என்று காணுங்கள்‌. 

ரோமாபுரி உலகத்தின்‌ மேட்டிமையான சீமாட்டியாக இருந்தது 
என்று உலக வரலாறு எடுத்துரைக்கிறது: மிருகம்‌ “சகல ஜனங்கள்‌, 
கூட்டங்கள்‌, ஜாதிகள்‌, பாஷைக்காரர்‌:” மீது அதிகாரம்‌ 
கொண்டிருந்தது என்று யோவான்‌ கூறுகின்றார்‌: உலக 
வரலாற்றின்படி, அரசாங்க (அறிக்கைத்‌) தாள்கள்‌ “நமது கர்த்தரும்‌ 
நமது தேவனுமானவர்‌ விதித்து அமைத்தது” என்ற தேவதூஷணத்‌ 
தலைப்புடன்‌ டொமீஷியனின்‌ கீழ்‌ வெளியிடப்பட்டன. இந்த 
மிருகம்‌ “பரிசுத்தவான்‌௧ளோடே யுத்தம்பண்ணி அவர்களை 
ஜெயிக்கும்படி அனுமதிக்கப்பட்டு” என்று யோவான்‌ கூறுகின்றார்‌: 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ மிகவும்‌ திகைப்புடன்‌ துன்புற்ற பத்து மகா 
உபத்திரவங்கள்‌ நீரோ தொடங்கி டயகிளேஷன்‌ வரையிலும்‌ நடந்து 
முடிந்தன என்று வரலாறு பதிவுசெய்தது. '* 


“இராஜா - இராஜ்யம்‌” என்ற சமன்பாட்டைச்‌ சிந்தையில்‌ கொண்டு 
நோக்கும்போது, இந்த மிருகம்‌ என்பது, முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ முடிவில்‌ 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ பிரச்சனைக்கு ஊற்றாக இருந்த டொமீஷியன்‌ என்ற 
பேரரசனை குறிக்கவும்‌ கூடும்‌. எவ்வகையிலும்‌, யோவானின்‌ நாட்களில்‌, 
மிருகம்‌ என்பது “கிறிஸ்தவத்திற்கு - எதிரான அரசியல்‌ அதிகாரமாக” 
இருந்தது. 

சற்று நேரத்தில்‌ நாம்‌, ரோமாபுரியாயிருந்த இந்த மிருகத்தை நெருங்கிக்‌ 
கண்ணோக்குவோம்‌; ஆனால்‌ வலுசர்ப்பம்‌ தனது இராணுவ 
நடவடிக்கைக்கு ஆளெடுக்கத்‌ தொடங்கியபோது, அது முதலாவதாக 
மூழ்க்கடிக்கச்செய்யும்‌ சக்தியொன்றை - உங்களுக்கு விருப்பமென்றால்‌, ஒரு 
கொடுமைக்காரனை - பணிக்கு அமர்த்திற்று என்பதை வலியுறுத்தச்‌ சற்றே 
தாமதிக்கும்படி என்னை அனுமதியுங்கள்‌. பிசாசானவன்‌ கிறிஸ்தவர்களை 
அழிப்பதற்கு மூன்று முக்கியமான வழிவகைகளைக்‌ கொண்டுள்ளான்‌: 
பயமுறுத்தல்‌, வஞ்சித்தல்‌, மற்றும்‌ சோதித்தல்‌. இவற்றில்‌ முதலாவது, 13ம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌ ரோம அரசாங்கத்தைக்‌ கொண்டு நபர்த்துவப்‌ 
படுத்தப்பட்டுள்ளது. '” 

ரோமப்‌ பேரரசு நீண்ட நாட்களுக்கு முன்பாகவே அழிந்துபோயிற்று 
என்பது உண்மையே. ஐரோப்பாவின்‌ பல பாகங்களில்‌ உள்ள பழங்கால 
நாகரீகத்தின்‌ சிதிலங்களின்‌ மத்தியில்‌ நான்‌ நடந்து சென்றிருக்கன்றேன்‌. 
அந்த இராஜ்யத்தின்‌ மகிமை மங்கிப்போயிருக்கிறது; அது இப்போது 
இருப்பதில்லை - ஆனால்‌ அது, 13ம்‌ அதிகாரமானது உங்களுக்கும்‌ எனக்கும்‌ 
நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டைக்‌ கொண்டிருப்பதில்லை என்று 
அர்த்தப்படுத்துவதில்லை. இவ்வசனப்பகுதியானது “காதுள்ள எவருக்கும்‌” 
உரைக்கப்படுகிறது என்பதை 9ம்‌ வசனம்‌ தகவலாகக்‌ தெரிவிக்கிறது. 
பயமுறுத்துகல்‌ என்பதைச்‌ சாத்தான்‌ தனது வேலையை விவரிக்கப்‌ 





பயன்படுத்திய விஷயமானது ரோமப்‌ பேரரசை அவன்‌ தனது 
கைப்பாவையாக்கிக்‌ கொண்டதுடன்‌ மட்டுப்பட்டிருப்பதில்லை.'* 
இன்றைய நாட்களிலும்கூடச்‌ சிலர்‌, மதசுதந்திரத்கைக்‌ கட்டுப்படுத்தும்‌ 
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அரசாங்கம்‌ உள்ள நாடுகளில்‌ வாழ்கின்றனர்‌. மற்றவர்கள்‌ வியாபாரத்தில்‌ 
வஞ்சகமான செயல்முறைகளில்‌ முதலாளிகளுடன்‌ ஒத்துப்போகாத 
வேலைக்காரர்களை வேலையை விட்டு நீக்கிவிடும்‌ நாணயமற்ற 
முதலாளிகளைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. இன்னும்‌ பிறர்‌, வேதாகமத்தின்‌ கிறிஸ்த 
வத்தைத்‌ தழுவினால்‌ கைவிட்டுவிடும்‌ குடும்பங்களைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. 
பயமுறுத்தப்படுதல்‌ என்பது பிசாசின்‌ கோட்டையில்‌ இன்னமும்‌ ஒரு 
முக்யெமான ஆயுதமாகவே உள்ளது. 
“காதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ கேட்கக்கடவன்‌” (13:9). 


பாடம்‌ மூன்று: பிசாசானவன்‌ வலிமையைப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றான்‌ (13:1, 2, 4, 7) 
கிறிஸ்தவர்களைப்‌ பயமுறுத்துவதற்குச்‌ சாத்தான்‌ பல்வேறு 
வழிமுறைகளைப்‌ பயன்படுத்துகிறான்‌. நான்‌ ஏற்கனவே குறிப்பிட்ட படி, 
வலிமையைப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ என்பது ஒரு வழிமுறையாகவே உள்ளது. 
மிருகத்தைப்‌ பற்றிய விவரிப்பையும்‌ அதன்‌ மாபெரும்‌ வல்லமையையும்‌ 
மீண்டும்‌ கண்ணோக்குங்கள்‌: 





மிருகமானது, வலுசர்ப்பத்தைப்போல்‌ ஏழு தலைகளையும்‌, பத்துக்‌ 
கொம்புகளையும்‌, பல கிரீடங்களையும்‌ கொண்டிருந்தது (13:1).”” பின்வரும்‌ 
அதிகாரங்கள்‌ ஒன்றில்‌, மிருகமானது - வலுசர்ப்பத்தைப்‌ போலவே - சிகப்பு 
நிறமாக உள்ளது என்று நாம்‌ கற்றுக்கொள்வோம்‌ (17:3). நீங்களும்‌ நானும்‌ 
தேவனுடைய சாயலாக உண்டாக்கப்பட்டிருப்பது போன்றே (ஆதியாகமம்‌ 
1:26), மிருகமும்‌ தன்னை படைத்தவனுடைய சாயாலாகவே இருந்தது. 
வலுசர்ப்பத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ படித்தபோது, அதன்‌ இரத்தச்‌ சிகப்பான நிறம்‌ 
அதன்‌ கொலைகார நோக்கங்களைச்‌ சுட்டிகாண்பித்தது என்று கருத்துத்‌ 
தெரிவித்திருந்தோம்‌; அதன்‌ ஏழு தலைகளும்‌ மகா தந்திரத்தையும்‌ 
சூழ்ச்சியையும்‌ குறிக்கின்றன; அதன்‌ பத்துக்‌ கொம்புகள்‌, அதன்‌ மகா 





வல்லமையைக்‌ குறிக்கின்றன; அதன்‌ பல கிரீடங்கள்‌, அதன்‌ மாபெரும்‌ 
அதிகாரத்தைக்‌ குறிக்கின்றன. '” இந்தக்‌ குணங்கள்‌ யாவையும்‌ இப்போது 
மிருகத்திற்கு மாற்றப்பட்டன. “வலுசர்ப்பமானது தன்‌ பலத்தையும்‌ தன்‌ 
சிங்காசனத்தையும்‌'” மிகுந்த அதிகாரத்தையும்‌ அதற்குக்‌ கொடுத்தது”? 
(வசனம்‌ 2ஆ). “ஓவ்வொரு கோத்திரத்தின்மேலும்‌ பாஷைக்காரர்மேலும்‌ 
ஜாதிகள்மேலும்‌”' அதற்கு அதிகாரங்கொடுக்கப்பட்டது” (வசனம்‌ 7ஆ. 
சாத்தான்‌ இயேசுவுக்குக்‌ கொடுக்க இருந்தவற்றை (மத்தேயு 4:8, 9), அவன்‌ 
மிருகத்தின்‌ மீது பொழிந்தான்‌. 

மிருகங்களின்‌ ஒன்றிணைக்கப்பட்ட அம்சங்களும்‌, வல்லமையையும்‌ 











பலத்தையும்‌ குறிக்கின்றன: கடல்‌ மிருகமானது சிறுத்தையைப்‌”” போல 
வேகமானதாகவும்‌, கரடியைப்‌ போல பலம்வாய்ந்ததாகவும்‌ சிங்கத்தைப்‌ 
போல்‌ மூர்க்கமானதாகவும்‌, எந்த ஒரு காட்டு மிருகத்தைப்‌ போலவும்‌ தீங்கு 
விளைவிப்பதாகவும்‌ இருந்தது.” 

மேலும்‌, இந்த மிருகத்தின்‌ பலமானது இதன்‌ தாக்கப்படாத 
தன்மையில்‌ காணப்படுகிறது.” இது ஒரு “பட்டயத்தில்‌” இருந்து 
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“சாவுக்கேதுவான காயத்தை” பெற்றிருந்தாலும்‌, முற்றிலும்‌ குணமாயிற்று, 
இந்த நிகழ்ச்சியானது மக்கள்‌ கூட்டத்தை ஆச்சரியப்படுத்திற்று 
(வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13:3, 12, 14, 15). 

இந்த மிருகமானது தேவனைவிடப்‌ பலம்‌ வாய்ந்ததாக காணப்பட்டது, 
உண்மையில்‌ - ஏனெனில்‌ இவன்‌ விளைவுகள்‌ எதுவுமின்றி தேவனைத்‌ 
தூஷிக்கக்‌ கூடியதாக காணப்பட்டான்‌: 1ம்‌ வசனம்‌, “அதின்‌ 
குலைகளின்மேல்‌” துஷணமான நாமமும்‌ இருந்தன” என்று கூறுகிறது. இந்த 
“தூஷணமான நாமம்‌” என்பவை, அனேகமாக, ரோமப்‌ பேரரசர்கள்‌ 
தங்களுக்குத்‌ தாங்களே தகுதிப்படுத்திக்கொண்ட தெய்வீகத்துவப்‌ 
பெயர்களாய்‌ இருக்கலாம்‌. 


ஒவ்வொரு பேரரசனும்‌, “தெய்வீகம்‌” என்று அர்த்தப்படுகிற 8114 
அல்லது 92/985/05 என்று அழைக்கப்பட்டான்‌. தேவனுடைய அல்லது 
தேவகுமாரனுடைய பெயரே கூட அடிக்கடி பேரரசர்களுக்குக்‌ 
கொடுக்கப்பட்டது; மற்றும்‌ நீரோ தனது நாணயங்களில்‌ தன்னை 
உலகத்தின்‌ இரட்சகர்‌ என்று அழைத்துக்கொண்டான்‌. ... மேலும்‌, 
பிற்காலத்தியப்‌ பேரரசர்கள்‌ தங்கள்‌ பட்டப்‌ பெயர்களை 8௦, என்ற 
இலத்தீன்‌ வார்த்தையில்‌ இருந்தோ அல்லது அதற்குச்‌ சமமான //47௦5 
என்ற கிரேக்க வார்த்தையில்‌ இருந்தோ எடுத்துக்‌ கொண்டனர்‌, 
இவ்விரு வார்த்தைகளுமே பழைய ஏற்பாட்டில்‌ கர்த்தர்‌ என்று 
அர்த்தப்படுகன்றன. இவை தேவனுக்கு பட்டப்பெயர்களாகவே 
உள்ளன, மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இது இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ 
விசேஷித்த பட்டப்பெயராக உள்ளது.” 


மீண்டுமாக, 13:5, மிருகத்தின்‌ வாய்‌ “பெருமையானவைகளையும்‌ 
தூஷணங்களையும்‌” பேசிற்று என்று கூறுகிறது. “தூஷணம்‌ பேசுதல்‌” 
என்பது “எதிராக பேசுதல்‌” என்பதாக உள்ளது. 13:6ல்‌ நாம்‌, மிருகம்‌ 
எதிராகப்‌ பேசியது என்ன என்பதை அறிகின்றோம்‌: “அது தேவனைத்‌ 
தூஷிக்கும்படி தன்வாயைத்‌ திறந்து, அவருடைய நாமத்தையும்‌, 
அவருடைய வாசஸ்தலக்கையும்‌, (அதாவது”) பரலோகத்தில்‌ வாசமாயிருக்‌ 
கிறவர்களையும்‌ தூஷித்தது. ” “அவரது வாசஸ்தலம்‌” (ஆங்கிலத்தில்‌ இது “1115 
tabernacle” என்றுள்ளது) என்பது “அவர்‌ வாழும்‌ இடம்‌” என்று 
அழைக்கப்படக்கூடும்‌. தேவன்‌ தமது மக்களுக்குள்‌ வாசம்‌ செய்வதால்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 3:16) மற்றும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ பரலோகத்தில்‌ தங்கள்‌ 
குடியிருப்பைக்‌ கொண்டுள்ளதால்‌ (பிலிப்பியர்‌ 3:20), இவ்வசனப்பகுதி 
அனேகமாக, சபையைப்‌ பற்றிப்‌ பரப்பப்பட்ட பொய்களைக்‌ குறிப்பதாய்‌ 
இருக்கலாம்‌.” 

மிருகமானது தான்‌ விரும்பிய எல்லாவற்றையும்‌ செய்யக்கூடியதாக 
இருந்தது, யாராலும்‌ அதைத்‌ தடைப்படுத்த இயலவில்லை என்பதே 13:1-8 
வசனப்பகுதியால்‌ விட்டுச்‌ செல்லப்பட்டுள்ள மனப்பதிவாக உள்ளது. 
இவ்விதமாக மக்கள்‌ கூட்டம்‌. “.. அதினோடே யுத்தம்பண்ணத்தக்கவன்‌ 
யார்‌?” என்று ஆச்சரியப்பட்டது (வசனம்‌ 4ஆ). உண்மையிலேயே யாராலும்‌ 
- உறுதியாகவே, சிறிய கிறிஸ்தவர்களால்‌ - அதை எதிர்த்துச்‌ செயல்பட 





15 


இயலாதிருந்தது. “மேலும்‌, பரிசுத்தவான்‌௧ளோடே ” யுத்தம்பண்ணி 
அவர்களை ஜெயிக்கும்படிக்கு அதற்கு அதிகாரங்‌ கொடுக்கப்பட்டது” 
(வசனம்‌ 7௮). “ஜெயிக்கும்படி” என்பது “வெற்றி” என்பதற்கான (கிரேக்க) 
வார்த்தையாகிய 1/2, என்பதன்‌ வினைவடிவத்தில்‌ இருந்து வருகிறது. 
மிருகமானது, மலைப்பகுஇயின்‌ கீழ்‌ உருண்டு வரும்போது, தனது 
பாதையில்‌ இருந்த யாவரையும்‌ விழச்செய்யும்‌ பெரிய பாறைபோல்‌ 
இருந்தது. அது வெற்றிகொள்ளப்பட இயலாததாகக்‌ காணப்பட்டது.” 
ஏற்கனவே எடுத்துரைக்கப்பட்ட படி, சாத்தான்‌ தனது நோக்கத்திற்குப்‌ 
பொருத்தமாகும்போது இன்றைக்கும்‌ சக்தியைப்‌ பயன்படுத்துகின்றான்‌. 
நான்‌ பல விவரிப்புகளைக்‌ கொடுத்துள்ளேன்‌; நீங்கள்‌ இன்னும்‌ அதிகமான 
வற்றைக்‌ கொடுக்க முடியும்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ இல்லை.” இருப்பினும்‌, 
இவ்விடத்தில்‌ நான்‌, “பிசாசானவன்‌ தனது சித்தத்திற்கு உங்களைப்‌ 
பணியும்படிக்‌ கட்டாயப்படுத்த முயற்சி செய்தால்‌, அதைக்‌ குறித்து 
ஆச்சரியப்பட வேண்டாம்‌” என்று மாத்திரம்‌ கூற விரும்புகின்றேன்‌. 
“கதாதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ கேட்கக்கடவன்‌” (13:9). 


பாடம்‌ நான்கு: பிசாசானவன்‌ சகநபர்களின்‌ 
வலியுறுத்தத்தைப்‌ பயன்படுத்துகின்றான்‌ 
(13:3, 4, 8) 

மற்றவர்கள்‌ உங்களுடன்‌ நிலைநிற்கும்போதுகூட, வலுயுறுத்தத்தை 
எதிர்த்து நிற்குதல்‌ என்பது கடினமானதாக உள்ளது. கும்பலானது 
உங்களுக்கு எதிராக நிற்கும்போது, இது இருமடங்கு கடினமானதாக 
உள்ளது. பெரும்பான்மையானவர்கள்‌ “கேட்டிற்கு இட்டுச்‌ செல்லும்‌ 
விசாலமான வழியில்‌” இருக்கின்றனர்‌ என்று ஒருமுறை இயேசு கூறினார்‌ 
(மத்தேயு 7:13). நமது வசனப்பகுதியானது அவரது கூற்றின்‌ மிகச்‌ சரியான 
தன்மையை உறுதிப்படுத்துறெது: “பூமியிலுள்ள யாவரும்‌ ஆச்சரியத்தோடே 
அந்த மிருகத்தைப்‌ பின்பற்றி ... பூமியின்‌ குடிகள்‌ யாவரும்‌ அதை 
வணங்குவார்கள்‌” (வசனங்கள்‌ 3ஆ-8அ). 

மிருகத்தை (மக்கள்‌) வணங்குதல்‌ பற்றி நாம்‌ நமது அடுத்த பாடத்தில்‌ 
கலந்துரையாடுவோம்‌,”” ஆனால்‌, இப்போதைக்கு நாம்‌, கும்பலின்‌ 





திகைப்பை, வழிபாட்டை, மதித்தலை மற்றும்‌ பாராட்டை உற்று நோக்கு 
வோம்‌ - இவை யாவும்‌ ஆராதனையின்‌ பகுதிகளாக உள்ளன. “ “மிருகத்திற்கு 
ஓப்பானவன்‌ யார்‌ ... 2” என்று சொல்லி, மிருகத்தையும்‌ வணங்கினார்கள்‌” 
(வசனம்‌ 4ஆ). அவர்களின்‌ வார்த்தைகள்‌, “ கர்த்தாவே, தேவர்களில்‌ உமக்கு 
ஒப்பானவர்‌ யார்‌?” என்ற மாபெரும்‌ கேள்விக்கு (யாத்திராகமம்‌ 15:11) 
வெறுப்புமிக்க ஏளனமாக” இருந்தன.”” 

மிருகமானது உண்மையான மார்க்கத்தைப்‌ போல்‌ ஒருமுறைக்கு மேல்‌ 
நடித்தது. எடுத்துக்காட்டாக, குணமாக்கப்பட்ட காயம்‌ பற்றிய 
விபரமானது, இயேசுவின்‌ மரணம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவற்றின்‌ 
வார்ணனையாக உள்ளது: “அதின்‌ தலைகளிலொன்று சாவுக்கேதுவாய்க்‌” 
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காயப்பட்டிருக்கக்‌ கண்டேன்‌; ஆனாலும்‌ சாவுக்கேதுவான அந்தக்‌ காயம்‌ 
சொஸ்தமாக்கப்பட்டது. பூமியிலுள்ள யாவரும்‌ ஆச்சரியத்கோடே ...” 
(வசனம்‌ 3). மூலமொழியில்‌, “சாவுக்கேதுவாக” என்ற சொற்றொடர்‌, 
ஆட்டுக்குட்டியானவரின்‌ மரணத்திற்கு ஏதுவான காயத்தை விவரிக்க 5:6 
மற்றும்‌ 13:8ல்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட அதே சொற்றொடராகவே உள்ளது. 
13:3 வசனமானது, முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ இறுதியில்‌ மூடநம்பிக்கை 
யுள்ளவர்களின்‌ மத்தியில்‌ பரப்பப்பட்டிருந்த “நீரோ ரெடிவிவஸ்‌” என்ற 
புராணத்திற்கு ஏதோ ஒரு வழியில்‌ தொடர்புடையதாக உள்ளது என்று 
பெரும்பான்மையான விளக்கவுரையாளர்கள்‌ நம்புகின்றனர்‌.” இந்தப்‌ 
புராணத்தின்படி, கி.பி. 68ல்‌ இறந்துபோன நீரோ, தனக்கு எதிராக 
திரும்பியிருந்த ரோம இராணுவத்தைக்‌ தண்டிப்பதற்குத்‌ திரும்பவும்‌ 
வருவான்‌. இவ்வசனப்‌ பகுதியானது, “உயிர்ப்பிக்கப்பட்ட நீரோ” என்று 
ஒருகருத்தில்‌ கருதப்பட்ட டொமீஷியனைக்‌ குறிக்கிறது என்று சில 
எழுத்தாளர்கள்‌ நினைக்கின்றனர்‌. ரோம வரலாற்றாளரான தெர்த்துல்லியன்‌ 
என்பவர்‌, கிறிஸ்தவர்களின்மீதான டொமீஷியனின்‌ துன்புறுத்தலைக்‌ 
குறிப்பிட்டு, அவனை “நீரோவின்‌ வகையிலான கொடுமைக்குணம்‌ 
கொண்ட மனிதன்‌” என்று அழைத்தார்‌.” இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, 
இவ்வசனப்பகுதியானது, ரோமப்பேரரசு அவ்வப்போது தனது 
மரணப்படுக்கையில்‌ இருந்தது, ஆனால்‌ உயிர்பிழைத்து இன்னமும்‌ அதிக 
பலமுள்ளதாகத்‌ திரும்பி வந்ததாகக்‌ காணப்பட்டது என்று மாத்திரம்‌ 
அர்த்தப்படலாம்‌. 

ஒவ்வொரு விஷயத்தின்‌ அர்த்தத்தையும்‌ நாம்‌ சிக்கு எடுத்தாலும்‌ 
இல்லையென்றாலும்‌, முடிவு விளைவைக்‌ காணுகலென்பது சுலபமானதாக 
உள்ளது: உலகம்‌ முழுவதும்‌, இந்த மிருகத்தைப்‌ பார்த்து வியப்புற்றது. 
அவர்கள்‌ இதை வணங்கி இதைப்‌ பின்பற்றினர்‌. இது இவனது 
கட்டளைகளை எதிர்த்து நிற்பதைக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு எவ்வளவு 
கடினமானதாக்கியிருக்கும்‌! 

பிசாசானவன்‌ தனது சித்தத்தின்படி நம்மை உருப்படுத்துவதற்கு நமது 
சகமனிதர்களின்‌ வலியுறுத்தத்தை இன்னமும்‌ பயன்படுத்துகின்றானா? 
அவன்‌ அகைச்‌ செய்கின்றான்‌ என்று நீங்கள்‌ அறிவீர்கள்‌. “இதை 
ஒவ்வொருவரும்‌ செய்கின்றனரே!” என்று அணிவகுக்கும்‌ கூக்குரலை நாம்‌ 
இன்னமும்‌ கேட்டுக்கொண்டிருக்கின்றோம்‌. நமக்கு நாமே அவ்வப்போது 
இரண்டு வழிகளைப்‌ பற்றி நினைவூட்டிக்‌ கொள்வது முக்கியமானதாக 
உள்ளது. உண்மையில்‌, பெருங்கூட்டத்தார்‌ “கேட்டிற்கு இட்டுச்‌ செல்லும்‌ 
விசாலமான வழியில்‌” இருக்கையில்‌, வெகுசிலரே “ஜீவனுக்கு இட்டுச்‌ 
செல்லும்‌ குறுகலான வழியில்‌” இருக்கின்றனர்‌ (மத்தேயு 7:13, 14). நமது 
வேதாகமங்களில்‌ யாத்திராகமம்‌ 23:2௮ வைக்‌ குறித்துவைத்துக்கொள்ளவும்‌ 
நாம்‌ விரும்பலாம்‌: “தீமைசெய்ய திரளானபேர்களைப்‌ பின்பற்றா 
இருப்பாயாக. ” 

“காதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ கேட்கக்கடவன்‌” (13:9). 
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பாடம்‌ ஐந்து: பிசாசானவன்‌ மட்டுப்படுத்தப்‌ 
பட்டவனாக இருக்கின்றான்‌ (13:5, 7) 

இதுவரைக்கும்‌ நாம்‌ முன்வைத்துள்ள சத்தியங்கள்‌ இருதயத்திற்கு 
இதமற்றவைகளாய்‌ இருக்கக்கூடும்‌ - ஆனால்‌, நமது வசனப்பகுஇயில்‌, என்ன 
நேர்ந்தாலும்‌ தேவன்‌ எல்லாவற்றையும்‌ தம்‌ கட்டுப்பாட்டின்கழ்‌ 
கொண்டிருக்கின்றார்‌ என்று நம்மை அறிய அனுமதிக்க குறிப்புகளைத்‌ 
தவறவிட்டுவிடாதர்கள்‌. “அவனுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டது” என்ற அல்லது 
அதற்குச்‌ சமமான சொற்றொடர்‌ ஒரு குறிப்பாக உள்ளது: “வாய்‌ அதற்குக்‌ 
கொடுக்கப்பட்டது” (வசனம்‌ 2௮); “அதற்கு அதிகாரங்கொடுக்கப்பட்டது” 
(வசனம்‌ 5இ); “யுத்தம்பண்ணி அவர்களை ஜெயிக்கும்படிக்கு அதற்கு 
அதிகாரங்கொடுக்கப்பட்டது” (வசனம்‌ 7௮). நமது பாடத்தொடரில்‌ 
முன்பே நாம்‌ குறிப்பிட்டபடி, இந்தச்‌ சொற்றொடரானது, 
எவரொருவராலும்‌ - தேவனுடைய விரோதியொருவனாலும்‌ கூட - உரிமை 
கொள்ளப்பட்டுள்ள அதிகாரம்‌ என்பது அவனுக்குத்‌ தேவன்‌ அனு 
மதித்துள்ளதாகவே இருக்கிறது.” 

“நாற்பத்தியிரண்டு மாதம்‌” என்ற உருவகம்‌ இன்னொரு குறிப்பாக 
உள்ளது (வசனம்‌ 5ஆ). 11ம்‌ அதிகாரம்‌ தொடங்கி, இந்த அடையாளத்துவ 
எண்ணின்‌ பல்வேறு வடிவங்களை நாம்‌ கண்டுள்ளோம்‌ (இது 
இப்புத்தகத்தில்‌ கடைசி முறையாக இங்கு 13:5ல்‌ உள்ளது). இந்நேரம்‌ 
நீங்கள்‌ இதன்‌ அர்த்தத்தை மனப்பாடம்‌ செய்திருப்பீர்கள்‌: இது “31” 
ஆண்டுகள்‌ என்று கூறுவதற்கு மறைமுகமான வழியாக உள்ளது, மற்றும்‌ 
“31/,” என்பது சோதனைகள்‌, உபத்திரவங்கள்‌ - அத்துடன்‌ நாளைக்கு 
மேன்மையான நாள்‌ உண்டு என்ற நம்பிக்கை - ஆகியவற்றிற்கான 
எண்ணாக உள்ளது. இந்த அடையாளத்தை மிருகத்தின்‌ செயல்களுக்கு 
நடைமுறைப்படுத்தும்போது, இது தேவன்‌ இந்த மிருகம்‌ இடர்ப்பாடு தர 
அனுமதித்தார்‌ - ஆனால்‌ அந்த இடர்ப்பாடு மட்டுப்படுத்தப்பட்ட வகையில்‌, 
குறிப்பிட்ட காலத்திற்கு மாத்திரம்‌ இருக்கும்‌ என்று அறிவிக்கிறது. 
ரோமாபுரி வல்லமை நிறைந்ததாக இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ தேவனே, 
“ஜாதிகள்மேல்‌ அரசாளுகிறார்‌”; தேவன்‌ தமது “பரிசுத்த சிங்காசனத்தின்‌ 
மேல்‌ வீற்றிருக்கிறார்‌” (சங்கதம்‌ 47:8). 

“கதாதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ கேட்கக்கடவன்‌” (13:9). 





பாடம்‌ ஆறு: பிசாசானவன்‌ முடிவில்‌ 
தோல்வியடைவான்‌ (13:9, 10) 


1முதல்‌ 8வரையிலான வசனங்களில்‌ நாம்‌ முன்னும்‌ பின்னுமாகச்‌ 
சென்றிருக்கின்றோம்‌, ஆனால்‌ கடைசியில்‌ நாம்‌ 9ம்‌ வசனத்திற்கு 
வருகின்றோம்‌: “காதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ கேட்கக்கடவன்‌. ” கர்த்தர்‌ 
நமக்கு வைத்துள்ள விசேஷ செய்தி என்ன? 10ம்‌ வசனத்தை கவனமாகக்‌ 
கேளுங்கள்‌: “சிறைப்படுத்திக்கொண்டு போகிறவன்‌ சிறைப்பட்டுப்‌ 
போவான்‌; பட்டயத்தினாலே கொல்லுகிறவன்‌ பட்டயத்தினாலே 
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கொல்லப்படவேண்டும்‌. பரிசுத்தவான்‌௧ளுடைய பொறுமையும்‌ 
விசுவாசமும்‌ இதிலே விளங்கும்‌. ” 

10ம்‌ வசனத்தின்‌ தொடக்கமானது எரேமியா 15:2ஐப்‌ பிரதிபலிக்கிறது 
(எரேமியா 45:11ஐயும்‌ காணவும்‌), அதேவேளையில்‌ “பட்டயம்‌” என்ற 
குறிப்பானது மத்தேயு 26:52ல்‌ பேதுருவுக்கு இயேசுவின்‌ வார்த்தைகளையும்‌ 
நமக்கு நினைவூட்டுகிறது. இவ்வசனத்திற்குப்‌ பல விளக்கங்கள்‌ 
சாத்தியமானவைகளாக உள்ளன.” (1) ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ உள்ள ““வயு- 
௦0௦” என்ற இரு குறிப்புகளும்‌ கிறிஸ்தவர்களைக்‌ குறிப்பிடக்கூடும்‌. அது 
சரியான விளக்கமாய்‌ இருந்தால்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ எதிர்காலத்தில்‌ தங்களுக்கு 
வைக்கப்பட்டுள்ளவற்றிற்காக* எதிர்ப்பின்றி (துன்பங்களை) ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்படி கர்த்தர்‌ கூறினார்‌ என்றாகிறது, அவர்கள்‌ துன்புறுத்தப்‌ 
படும்போது பட்டயத்தைக்‌ கொண்டு தங்களைத்‌ தற்காத்துக்‌ கொள்ள 
முயற்சி செய்யக்கூடாது.” (2) ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ உள்ள “ஹா” என்ற 
இரு குறிப்புகளும்‌, அவர்களைத்‌ துன்புறுத்துபவர்களைக்‌ குறிக்கக்‌ கூடும்‌. 
விஷயம்‌ அதுவாக இருந்தால்‌, இவ்வசனப்பகுதியானது, கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
விரோதிகள்‌ கண்டிக்கப்படுவார்கள்‌, அதாவது நியாயம்‌ வெளியிடப்படும்‌ 
என்று அவர்களுக்கு உறுதியளிக்றைது. (3) ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ 
முதலாவது “௨௫7௦1௦” என்பது கிறிஸ்தவர்களைக்‌ குறிப்பதாயிருக்கையில்‌, 
இரண்டாவது “வு” என்பது அவர்களை வதைப்பவர்களைக்‌ 
குறிப்பிடக்கூடும்‌. இது இரு சிந்தனைகளையும்‌ ஒன்றிணைப்பதாயிருக்கும்‌: 
யோவானின்‌ வாசகர்களுக்கு, அவர்கள்‌ துன்புறத்‌ தயாராயிருக்க வேண்டும்‌, 
ஆனால்‌ முடிவில்‌ அதற்குப்‌ பொறுப்பாய்‌ இருந்தவர்கள்‌, அவர்கள்‌ 
கொடுத்திருந்ததைப்‌ பெறுவார்கள்‌ என்று கூறப்பட்டது. 





இந்த விளக்கங்கள்‌ யாவும்‌ உடனடியாக சந்தர்ப்பப்‌ பொருளுக்கும்‌ 
வெளிப்படுத்தின புத்தகத்தின்‌ முழுமையான நோக்கத்திற்கும்‌ 
உகந்தவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. 10ம்‌ வசனத்தில்‌ உள்ள இவ்விரு “8113/01௦ 
என்பவைகளில்‌ ஒன்றோ அல்லது இரண்டுமோ, கிறிஸ்தவர்களை ஒடுக்கிக்‌ 
கொண்டி ருந்தவர்களுக்கு நடைமுறைப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌ என்று நான்‌ 
நினைக்கின்றேன்‌: (1) இதே வார்த்தைகளை எரேமியா பேசியபோது, 
அவைகள்‌ தேவனுக்கு எதிராகக்‌ கலகம்‌ செய்தவர்களைக்‌ குறிப்பிட்டன. 





இவ்விதமாக, இராபர்ட்‌ முல்ஹாலன்ட்‌ என்பவர்‌ “கலகக்காரர்களுக்கான 
ஒரு வார்த்தை பரிசுத்தவான்களுக்கு எவ்வாறு நடைமுறைப்படுத்தப்‌ 
பட்டிருக்கும்‌?” என்று கேட்டார்‌.” (2) இவ்விடத்தில்‌ “பட்டயம்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது, ரோம 
இராணுவத்தினரால்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட நெருக்கமான யுத்த வாளைக்‌ 
குறிப்பிட்டது, இது 6ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ இரண்டாவது குதிரை வீரருக்குக்‌ 
கொடுக்கப்பட்ட பட்டயமாக உள்ளது.” (3) அடுத்த அதிகாரத்தில்‌ 
அவர்களின்‌ விரோதிகள்‌ கண்டிக்கப்படுவார்கள்‌ என்ற உண்மையானது 
“பரிசுத்தவான்‌௧ளுடைய பொறுமை” என்று அமைக்கப்படுகிறது (14:11, 12). 
(4) இது வாசகர்களுக்கு மாபெரும்‌ ஆறுதலாய்‌ இருந்திருக்கும்‌ (என்று நான்‌ 
நம்புகின்றேன்‌). இருப்பினும்‌ வார்த்தைகள்‌ கண்ணோக்கப்படுகின்றன, 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ மன உறுதியையும்‌ உண்மைத்கன்மையைய/ம்‌” பராமரிக்கும்‌ 
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வரையிலும்‌ பொல்லாங்கின்‌ சக்திகள்‌ வெற்றிகொள்ள முடியாது என்ற 
கருத்து இங்கு மறைபொருளாய்‌ உள்ளது. 

“பரிசுத்தவான்‌௧ளுடைய பொறுமையும்‌ விசுவாசமும்‌ இதிலே 
விளங்கும்‌” என்ற வார்த்தைகளில்‌, 10ம்‌ வசனத்தின்‌ அடிப்படைச்‌ செய்தி 
காணப்படுகிறது. இவ்வசனப்பகுதியானது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
வாழ்விலும்‌ விசுவாசத்திலும்‌ உறுதியாய்‌ நிலைத்திருக்க அவர்களை 
ஊக்கப்படுத்த வேண்டும்‌. The Simple English™ Bible என்ற வேதாகமத்தில்‌, 
“This means that holy people must endure and be faithful” [அதாவது, “இது 
பரிசுத்த மக்கள்‌ சகிப்புத்தன்மையுடனும்‌ விசுவாசத்துடனும்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று அர்த்தப்படுகிறது””] என்றுள்ளது. மிருகத்தைப்‌ 
பின்பற்றுதல்‌ என்பதற்கு சகிப்புத்தன்மை தேவையில்லை, ஆனால்‌ 
கிறிஸ்துவை பின்பற்றுவதற்கு சகிப்புத்தன்மை தேவைப்படுகிறது. 

“காதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ கேட்கக்கடவன்‌” (13:9). 


முடிவுரை 

முன்னதாக நான்‌ 8ம்‌ வசனத்தைக்‌ குறிப்பிட்டபோது, அதன்‌ 
முழுமையையும்‌ நான்‌ மேற்கோள்‌ காண்பிக்கவில்லை. முழுவசனமும்‌, 
“உலகத்தோற்றமுதல்‌ அடிக்கப்பட்ட ஆட்டுக்குட்டியினுடைய 
ஜீவபுஸ்தகத்தில்‌ பேரெழுதப்பட்டிராத பூமியின்‌ குடிகள்‌ யாவரும்‌ அதை 
வணங்குவார்கள்‌” என்றுள்ளது. சர்தை சபைக்கு எழுதப்பட்ட கடிதத்தை 
நாம்‌ படிக்கையில்‌, “ஜீவபுஸ்தகம்‌” பற்றி நாம்‌ வாசித்தோம்‌ (3:5); இது 
உண்மையுள்ளவர்களைப்பற்றிய பதிவேடாக உள்ளது (20:15ஐக்‌ 
காணவும்‌.” இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, துன்புற்ற கிறிஸ்தவர்களைத்‌ தேவன்‌ 
மறக்கமாட்டார்‌ என்று அவர்களுக்கு உறுதியளித்தது! 

மூல வசனத்தில்‌, “உலகத்தோற்றமுதல்‌” என்ற சொற்றொடரானது, 
“பெயர்‌ எழுதப்பட்டிராதவர்கள்‌” என்றோ அல்லது “அடிக்கப்பட்ட 
6 





ஆட்டுக்குட்டியானவருடைய” என்றோ மாற்றப்படக்கூடும்‌,* எப்படி 
பார்த்தாலும்‌, மனிதனின்‌ மீட்புக்கான தேவனுடைய திட்டம்‌ ஒரு 
பின்சிந்தனையாக இருந்ததில்லை; மாறாக, அது “தேவனுடைய மகத்தான 
முன்சிந்தனையாக:”” இருந்தது என்பதே செய்தியாக உள்ளது. அது 
மனிதனை அவர்‌ பூமியின்மீது வைப்பதற்கு முன்னதாகவே அவரது 
சிந்தையில்‌ இருந்தது.” 

8ம்‌ வசனத்தின்‌ சொற்றொடராக்கம்‌, ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரையும்‌ 
விசேஷித்தவராக உணரச்‌ செய்ய வேண்டும்‌, ஆனால்‌ நான்‌, இவ்வசனத்தை 
ஒரு முக்கியமான சிந்தனையை மனதில்‌ பதிய வைக்கப்‌ பயன்படுத்த 
விரும்புகின்றேன்‌. பூமியில்‌ இரு வகையான மக்கள்‌ உள்ளனர்‌: 
ஜீவபுஸ்தகத்தில்‌ தங்களின்‌ பெயர்கள்‌ எழுதப்பட்டு இருப்பவர்கள்‌, மற்றும்‌ 
2 உலகத்தில்‌ 
பிரிவுகள்‌ - நாட்டினம்‌ சார்ந்த, மக்களினம்‌ சார்ந்த, நிதிநிலை சார்ந்த, மற்றும்‌ 


அதில்‌ தங்களின்‌ பெயர்கள்‌ எழுதப்படாது இருப்பவர்கள்‌.” 


இவைபடோன்று - ஏராளமாக உள்ளன, ஆனால்‌ முடிவில்‌, ஒருவரின்‌ பெயர்‌ 
ஜீவபுஸ்தகத்தில்‌ எழுதப்பட்டுள்ளதா இல்லையா என்பதே 
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பொருட்படுத்தப்படுவதாக இருக்கும்‌. 

உங்கள்‌ பெயர்‌ ஜீவபுஸ்தகத்தில்‌ உள்ளதென்றால்‌, நாட்கள்‌ 
மோசமாகும்போதும்‌ நீங்கள்‌ அதைக்‌ கடந்துசெல்ல முடியும்‌. பிசாசும்‌ 
அவனது முகவர்களும்‌ உங்களை அலைக்கழிக்கக்கூடும்‌ - உங்களைக்‌ 
கொல்லவும்கூடும்‌ - ஆனால்‌ நீங்கள்‌ மகிமையில்‌ ஒரு இல்லத்தைக்‌ 
கொண்டிருக்கின்றீர்கள்‌ என்று அறிகின்றீர்கள்‌. உங்கள்‌ பெயர்‌ 
ஜீவபுஸ்தகத்தில்‌ இல்லையென்றால்‌, நீங்கள்‌ சந்தோஷமாய்‌ வாழும்‌ ஒருசில 
விரைவான நாட்கள்‌ பற்றிய நம்பிக்கையை மாத்திரமே அதிகமாகக்‌ 
கொண்டிருப்பீர்கள்‌, அதைத்‌ தொடர்ந்து வேதனை மற்றும்‌ 
பெருந்துக்கமான நித்தியம்‌ உள்ளது. எனது பெயர்‌ அங்குள்ளது என்ற 
நம்பிக்கை எனக்கு இல்லையென்றால்‌, நான்‌ தயங்கமாட்டேன்‌. நான்‌ எனது 
ஆத்துமாவின்‌ தேவைகளைக்‌ குறித்து கவனிக்கத்‌ துரிதப்படுவேன்‌.” “நீயும்‌ 
போய்‌ அந்தப்படியே செய்‌” (லூக்கா 10:37அ. 








போதகார்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 

இந்த பாடத்தில்‌ நான்‌, வசனத்திற்கு பின்‌ வசனமாக 
விளக்கப்படுவதற்குப்‌ பதிலாக, வசனப்பகுதஇயில்‌ இருந்து திறவுகோல்‌ 
பாடங்களை முக்கியத்துவப்படுத்தினேன்‌. இரண்டு காரணங்களுக்காக நான்‌ 
இதைச்‌ செய்தேன்‌. முதலாவது, வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13:1-10 
வசனப்பகுதியானது, போதிக்கப்படும்‌ பாடத்தின்‌ மீதுள்ள கண்ணோக்கை 
நாம்‌ இழந்துபோகுமளவுக்கு விபரங்களின்‌ கலந்துரையாடலில்‌ நாம்‌ அதிகம்‌ 
மூடப்படக்கூடிய வசனப்பகுதிகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. பிரதான கருத்துக்கள்‌ 
பலவற்றின்‌ மீது வலியுறுத்தம்‌ செலுத்தி நான்‌ அதைத்‌ தவிர்க்க முயற்சி 
செய்தேன்‌. இரண்டாவது, எல்லா வேளைகளிலும்‌ ஒரே மாதிரியான 
செயலைச்‌ செய்வதற்கு நான்‌ விரும்புவதில்லை; பன்முகத்தன்மையை நான்‌ 
விரும்புகின்றேன்‌. நீங்கள்‌ வசனத்திற்குப்‌ பின்‌ வசனமாகப்‌ போதிக்க, 
பிரசங்கிக்க விரும்பினால்‌, வார்ரென்‌ வயர்ஸ்‌ என்பவரின்‌ பிரிவுகளை நீங்கள்‌ 
விரும்பலாம்‌: (1) Wonder ஆச்சரியம்‌ (வசனம்‌ 3); (2) Worship வணங்குதல்‌ 
(வசனம்‌ 4); (3) Words வார்த்தைகள்‌ (வசனங்கள்‌ 5, 6); (4) Wa யுத்தம்‌ 
(வசனங்கள்‌ 7-10).”' சார்ல்ஸ்‌ ரைரீ என்பவர்‌ பின்வரும்‌ திறவுகோல்‌ 
வார்த்தைகளைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌: (1) Aறறearance தோற்றம்‌ (வசனங்கள்‌ 
1, 2); (2) Acclaim உரிமைகோருகல்‌ (வசனங்கள்‌ 3, 4); (3) Activity நடவடிக்கை 
(வசனங்கள்‌ 5-7௮); (4) Authority அதிகாரம்‌ (வசனங்கள்‌ 7ஆ-10).” 

ஒரு வகுப்பில்‌ போதிக்கும்போது, யோவானின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ - மற்றும்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ நமக்கு இந்த அதிகாரத்தின்‌ 
முக்கியத்துவம்‌ - என்ற கருத்திற்கு, 13ம்‌ அதிகாரத்தை தொகுத்துரைக்க நான்‌ 
ஒரு வரைவட்டவணையைப்‌ பயன்படுத்துகின்றேன்‌. நீங்கள்‌ “இரண்டு 





மிருகங்கள்‌ (வலுசர்ப்பத்தின்‌ கூட்டாளிகள்‌) என்ற (அல்லது 
இதைப்போன்ற) வரைவட்டவணையை இந்தப்பாடத்தில்‌ அறிமுகப்‌ 
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படுத்தவும்‌ பின்பு அடுத்த பாடத்திற்கும்‌ 


பயன்படுத்தவும்‌ விரும்பலாம்‌. 

நீங்கள்‌ போதிக்கையில்‌, 
குரிசனங்களை வரைபடமாக்க நீங்கள்‌ 
விரும்பினால்‌, இங்கு தரப்பட்டுள்ள 
வரைபடத்தை நீங்கள்‌ மதிக்கலாம்‌/ 
விரும்பலாம்‌. இது, ஆஸ்திரேலியாவின்‌ 
சிட்னியில்‌ உள்ள மெக்குயீரிஸ்‌ என்ற 
இடத்தைச்‌ சேர்ந்த பிரசங்கப்பள்ளியின்‌ 
ஒருவரால்‌ 
வரையப்பட்டது. இவர்‌ வரைந்த 
இம்மிருகம்‌ ஏழு 
கொண்டதாக, ஆனால்‌ ஓரே வாயைக்‌ 
கொண்டுள்ளதாக இருப்பதைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌ (13:2, 5, 6; 16:13). 

ஜான்‌ ஸ்டேசி என்பவர்‌, 13ம்‌ 
அதிகாரம்‌ பற்றிய தமது பாடத்தை, “தய 
திரித்துவம்‌” என்று அழைத்தார்‌. ஓ. 7. 
நைல்ஸ்‌, “பிசாசின்‌ யுத்தத்‌ திட்டம்‌” 


முன்னாள்‌ மாணவர்‌ 


தலைகள்‌ 





இதைத்‌ தொடர்ந்து 


என்ற தலைப்பை ஆதரித்தார்‌. “பிசாசின்‌ கூட்டாளிகள்‌,” “பிசாசின்‌ வலது 


கைபோன்ற மனிதர்கள்‌,” மற்றும்‌ “சாத்தானின்‌ பக்க உதைகள்‌” என்பவை 
இந்த அதிகாரத்திற்கான சாத்தியக்கூறுள்ள மற்ற தலைப்புகளாக 














உள்ளடங்குகின்றன. 
இரண்டு மிருகங்கள்‌ 
(வலுசர்ப்பத்தின்‌ கூட்டாளிகள்‌) 
கூட்டாளிகள்‌ செல்வாக்கின்‌ யோவானின்‌ நாட்களில்‌ எந்தகாலத்திற்கும்‌ 
நெறிகள்‌ விசேஷ முக்கியத்துவம்‌ | நடைமுறைப்பயன்பாடு 
சதம்‌. கலைத்த. | பேரனால்‌ தலைமை/.. துகள்‌ 
ல்‌ தனது தாங்கப்பட்ட ரோமப்‌ அனபறுத்தல்‌ 
கடல்‌ மிருகம்‌| தவத்திற்கு - எதிரான சகமனிதர்களின்‌ 
று ்‌ தத! பேரரசு டட 
மிருகம்‌” அரசியல்‌ வல்லமை) நிர்பந்தம்‌ 
இரண்டாம்‌ 
மிருகம்‌: கள்ளபோதனை R 
பூமியிலிருந்து மற்றும்‌ சூம்ச்டி கொன்சீலியா: வஞ்சனை: 
எழும்பிய ம்‌ மும்‌ கம பேரரச வனக்கத்‌ை கள்ள போதகங்கள்‌ 
ன்‌ (“கிறிஸ்தவத்திற்கு - ள்‌ சிங்க த ன்‌ அதர்‌ 
மிருகம்‌ எதிரான மதம்‌”) அமுல்படுத்தும்‌ முகமை| மற்றும்‌ தத்துவங்கள்‌ 
கள்ளத்‌ 
தீர்க்கதரிசி” 
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“நீரோ ரெடிவிவஸ்‌” புராணம்‌ 

இ.பி. 68ல்‌ நீரோ இறந்த பின்பு, அவனது உடல்‌ அரசு மரியாதையுடன்‌ 
அடக்கம்‌ செய்யப்பட்டது, ஆனால்‌ அவன்‌ இறந்துபோனான்‌ என்பதை 
மக்களில்‌ பலர்‌ நம்ப மறுத்தனர்‌.”” அவன்‌ பார்த்தியாகள்‌ மத்தியில்‌ 
சென்றிருந்தான்‌ மற்றும்‌ ரோமர்களை அழிப்பதற்கு அவன்‌ பார்த்தியச்‌ 
சேனை ஒன்றுக்குத்‌ தலைமை தாங்குபவனாக விரைவில்‌ திரும்பி வருவான்‌ 
என்ற ஒரு புராணம்‌ நடப்புக்கு உரியதாயிற்று. அவன்‌ மரித்தோரில்‌ இருந்து 
எழுப்பப்படுவான்‌ என்று சிலர்‌ நம்பினர்‌. ரோம வரலாற்றாளரான 
டேசிட்டஸ்‌ என்பவர்‌, நீரோ என்று உரிமைகோரிய மூன்று 
ஏமாற்றுக்காரர்களைப்‌ பற்றி அறிக்கை செய்தார்‌. 

இந்தப்‌ புராணம்‌, நீரோவின்‌ மறுவருகையானது எருசலேமை வீழச்‌ 
செய்ததற்காக ரோமாபுரிக்குத்‌ தண்டனை அளிப்பதாயிருக்கும்‌ என்ற 
சிந்தையில்‌ ஆறுதல்‌ அடைந்த சில யூதர்களிடத்தில்‌, எல்லைக்கு உட்பட்ட 
செல்வாக்குக்‌ கொண்டிருந்தது. தொடக்காலக்‌ கிறிஸ்தவ எழுத்தாளரான 
கிறிஸோஸ்கோம்‌ என்பவர்‌ இந்தப்‌ புராணக்கதையைப்‌ பற்றி அறிந்து இதை 
ஏளனம்‌ செய்திருந்தார்‌. 

இந்தப்‌ புராணம்‌, வெளிப்படுத்தின உருவகத்தின்‌ மீது செல்வாக்கு 
செலுத்தியிருந்தாலும்‌ இல்லையென்றாலும்‌, புறதெய்வ வணக்கத்தாரின்‌ 
புராணம்‌ ஒன்றை உண்மையானது என்று யோவான்‌ நம்பியிருக்கமாட்டார்‌. 
ஒருவேளை நீரோவின்‌ துன்புறுத்தும்‌ கொள்கையானது - டொமீஷியனின்‌ 
ஆட்சியின்கீழ்‌ நடந்தது போன்று - இன்னொரு தலைவர்‌ அல்லது 
பேரரசனால்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படும்‌ என்பது அடையாளத்துவத்தின்‌ கருத்தாக 
இருந்திருக்கலாம்‌. இவ்விதமாக, இன்னொரு தொடக்காலக்‌ கிறிஸ்தவ 
எழுத்தாளரான, தெர்த்துல்லியன்‌ என்பவர்‌, “உங்கள்‌ வரலாறுகளைக்‌ கலந்து 
ஆலோசியுங்கள்‌; அங்கு நீங்கள்‌ கிறிஸ்தவப்பிரிவில்‌ பேரரசப்‌ 
பட்டயத்துடன்‌ உலாவந்த முதல்‌ மனிதன்‌ நீரோவே என்று கண்டறிவீர்கள்‌ 
... டொமீஷியனும்கூட, நீரோவின்‌ வகையான கொடுமைக்குணம்‌ 
உடையவனாயிருந்து, துன்புறுத்தலில்‌ தனது கைகளை முயற்சி 
செய்திருந்தான்‌” (42௦/0 2 5). 








குறிப்புகள்‌ 

“மூன்று R” கள்‌ என்பதில்‌, reading, writing and arithmetic ஆகியவை உள்ளடங்கும்‌ 
(இது நகைச்சுவைக்காக, “10801, 'riting, and 'rithmatic” என்று குறிப்பிடப்படுநறெது). 
2அதியாகமம்‌ 3ல்‌ இவன்‌ தனது நோக்கத்தை ஒரு சர்ப்பத்தின்‌ மூலம்‌ 
நிறைவேற்றினான்‌; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13ல்‌ இவன்‌ மனிதர்கள்‌ மூலமாக 
செயல்பட்டான்‌. சில கையெழுத்துப்‌ பிரதிகளில்‌ “நான்‌” என்றுள்ளது (KJV மற்றும்‌ 
தமிழ்‌ மொழி வேதாகமத்தில்‌ காணவும்‌), ஆனால்‌ கையெழுத்துப்‌ பிரதிகள்‌ “அவர்‌” 
என்பதையே ஆதரிக்கின்றன. ஆகையால்‌ சில நவீன மொழிபெயர்ப்புக்கள்‌, இந்த 
வாக்கியத்தை 12ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ முடிவில்‌ வைக்கின்றன. சில மொழிபெயர்ப்புகள்‌ 
இதை 12ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ 18ம்‌ வசனமாகவும்‌ வைக்கின்றன. வலுசர்ப்பமானது 
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கடற்கரையில்‌ தனது கூட்டாளிகளுக்காகக்‌ காத்திருத்தல்‌ (ஒருவேளை, அவைகள்‌ 
அழைத்தல்‌ என்பதும்‌ கூட) என்பதைக்‌ காணுதல்‌ சற்றே அதிகமான 
நாடகத்துவமாயிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ இது, கொஞ்சம்‌ விளைவுகளே உடையதென்று 
விவாதிக்கப்படும்‌ விபரங்களில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. “Myer Pearlman, Windows Into the 
Future: Devotional Studies in the Book of Revelation (Springfield, Mo.: The Gospel Pub- 
lishing House, 1941), 111. இந்த விவரிப்பை, தானியேல்‌ 7:2ல்‌ உள்ள “பெரிய 
சமுத்திரம்‌” என்பதுடன்‌ ஒப்பிட்டுக்‌ காணவும்‌. ““வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 3” 
புத்தகத்தில்‌ உள்ள “பாவத்தின்‌ சுய அழிவுத்தன்மை”” என்ற பாடத்தில்‌ 
“பாதாளக்குழி” என்பதற்கான விளக்கங்களைக்‌ காணவும்‌. “௩ Mary Shelley’s famous 
science fiction/horror novel Frankenstein (1818), Dr. ஃபிராங்கொன்ஸ்டெய்ன்‌ என்பவர்‌, 
இறந்துபோன உடல்களின்‌ பகுதிகளில்‌ இருந்து தாம்‌ உருவாக்கியிருந்த மனித 
உருவம்‌ போன்ற ஒன்றை இயங்கும்படி தூண்டியிருந்தார்‌. “தானியேல்‌ புத்தகத்தில்‌ 
உள்ள சிங்கம்‌ போன்ற மிருகம்‌, கரடி போன்ற மிருகம்‌, கெடியும்‌ பயங்கரமுமான 
மிருகம்‌ ஆகியவை ஒவ்வொன்றும்‌ ஒவ்வொரு தலையைக்‌ கொண்டிருந்தன என்று 
நாம்‌ பாதுகாப்பாக யூகிக்க முடியும்‌. “தானியேல்‌ புத்தகத்தின்‌ நான்கு மிருகங்களும்‌ 
மொத்தம்‌ ஏழு தலைகளைக்‌ கொண்டிருந்தன. “முந்திய புத்தகத்தில்‌ நாம்‌, கடல்‌ 
மிருகம்‌ என்பது “அந்திக்கிறிஸ்து” அல்ல என்று முடிவு செய்திருந்தோம்‌. 
(“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 3” என்ற புத்தகத்தில்‌ உள்ள, “அந்திக்கிறிஸ்துவும்‌ 
வெளிப்படுத்தின விசேஷமும்‌” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌.) இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ நாம்‌, 
அவன்‌ யாராயிருந்தான்‌ மற்றும்‌ இருக்கின்றான்‌ என்பவை பற்றி ஆழ்ந்து 
சந்திக்கின்றோம்‌. ''தூனியேல்‌ 7ன்‌ தரிசனம்‌ பற்றிய எனது விவரிப்பை இடமும்‌ 
காலமும்‌ இவ்விடத்தில்‌ தடைசெய்கின்றன, ஆனால்‌ ஒரு சில குறிப்புகள்‌ இந்தக்‌ 
கருத்திற்கு உதவிகரமாய்‌ இருக்கக்கூடும்‌: (1) சிங்கம்‌ போன்ற மிருகத்தின்‌ 
விபரங்களைப்‌ பற்றி, தானியேல்‌ 4:33-36ஐ ஆய்வு செய்யவும்‌. (2) கரடி போன்ற 
மிருகம்‌ “ஒரு புறத்தில்‌ மேல்‌ எழும்பிற்று” (தானியேல்‌ 7:5), ஏனென்றால்‌ பேரரசின்‌ 
ஒரு பகுதி (பெர்சியப்பகுதி) மேலாதிக்கம்‌ பெற்றிருந்தது. (3) சிறுத்தையைப்‌ போன்ற 
மிருகம்‌ நான்கு தலைகளைக்‌ கொண்டிருந்தது, ஏனென்றால்‌ அலெக்சாண்டர்‌ 
இறந்தபோது, பேரரசானது நான்கு பகுதிகளாகப்‌ பிரிந்தது. 

111. H. சார்லஸ்‌ என்பவர்‌ ... தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌, லூக்கா 21:20ல்‌ 
இயேசுவின்‌ மொழிநடையையும்‌ பர்னபாவுக்கு எழுதப்பட்ட (ஏவுதல்‌ பெற்றிராத) 
நிருபம்‌ ஒன்றில்‌ இருந்து ஒரு மேற்கோளையும்‌ குறிப்பிட்டு, ரோமாபுரியே, 
தானியேல்‌ புத்தகத்தில்‌ கூறப்பட்ட நான்காவது இராஜ்யமாகக்‌ கருதினர்‌ என்பதாக 
கூறினார்‌” (Hugo McCord, The Royal Route of Revelation [Nashville: 20th Century Chris- 
tian, 1976], 39). வாய்மொழியிலான ஏவுதலை நம்பாதவர்கள்‌, தொடங்கியிருக்கவே 
இல்லாத ஒரு இராஜ்யத்தைப்‌ பற்றித்‌ தானியேல்‌ முன்னுரைத்திருக்க முடியும்‌ 
என்பதை நம்புவதில்லை, எனவே நான்காவது இராஜ்யம்‌ ரோமாபுரியாகும்‌ 
என்பதை அவர்கள்‌ மறுக்கின்றனர்‌. வேதாகமத்தை எழுதியதற்குத்‌ தேவனே 
பொறுப்புக்கொண்டுள்ளார்‌ என்பதை விசுவாசிப்பவர்களுக்கு இதை நம்புவதில்‌ 
பிரச்சினை எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. Eddie Cloer, Unpublished lecture notes on Revela- 
tion, n.d. “James M. Efird, Revelation for Today (Nashville: Abingdon Press, 1989), 89. 
“Albert H. Baldinger, Preaching From Revelation: Timely Messages for Troubled Hearts 
(Grand Rapids, Mich.: Zondervan Publishing House, 1960), 67. ரோமப்‌ பேரரசின்‌ 
வரலாறு பற்றிய மறுகண்ணோட்டம்‌ ஒன்றை “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற 
புத்தகத்தில்‌ உள்ள “குறிப்பிடத்தக்க குறிகளும்‌ திகைப்பூட்டும்‌ அடையாளங்களும்‌” 
என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. 'புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எழுத்தாளர்கள்‌, 
ரோமப்பேரரசைப்பற்றி “இருதயத்தில்‌ மாற்றம்‌ கொண்டிருந்தனர்‌” என்று 
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விளக்கவுரையாளர்கள்‌ சிலர்‌ நினைக்கின்றனர்‌. தொடக்கால எழுத்தாளர்கள்‌ 
ரோமப்‌ பேரரசிற்கு மரியாதை செலுத்தும்படி போதித்தனர்‌ (ரோமர்‌ 13:1-7; 
1 தீமோத்தேயு 2:1, 2; 1 பேதுரு 2:13-17), ஆனால்‌ ரோமர்களால்‌ உபத்திரவம்‌ 
தொடங்கியபோது, இவர்கள்‌ “தங்கள்‌ சந்தைகளை மாற்றிகொண்டனர்‌” என்று 
அவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. கற்பனை செய்யப்பட்டுள்ள இந்த “இருதய மாற்றத்திற்கு” 
வேதாகமரீதியான ஆகாரம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. தொடக்கத்தில்‌ இருந்து முடிவு 
வரைக்கும்‌, புதிய ஏற்பாடானது அதிகாரத்திற்கு அடிப்படை மரியாதை 
செலுத்துவதையே போதிக்கிறது (உதாரணத்திற்கு ரோமர்‌ 13ஐக்‌ காணவும்‌). அதே 
வேளையில்‌ மோதல்‌/முரண்பாடு எழுகிறபோது நாம்‌ “மனிதர்களுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிவதைக்‌ காட்டிலும்‌ தேவனுக்கு கீழ்ப்படிவதே” அவசியம்‌ என்றும்‌ அது 
போதிக்கிறது (நடபடிகள்‌ 5:29). '₹11:2ஐ நாம்‌ கலந்துரையாடியபோது 
(“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 3” என்ற புத்தகத்தில்‌ “நீங்கள்‌ மரிக்க விருப்பமாய்‌ 
இருக்கின்றீர்களா?” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌) “பாதாளக்குழியில்‌ இருந்து ஏறுகிற 
மிருகம்‌” என்ற சொற்றொடரில்‌ நிகழ்கால வினைச்‌ சொல்‌ பயன்படுத்தப்பட்டதை 
நாம்‌ கண்டோம்‌ - இது, அந்த மிருகம்‌ பாதாளக்குழியில்‌ இருந்து தொடர்ந்து வந்து 
கொண்டுள்ளது என்று சுட்டிக்காண்பித்தது. மிருகமானது நடப்புக்கால 
வெளிக்காட்சியொன்றை (ரோமப்பேரரசு என்பதை) கொண்டிருந்தாலும்‌, அதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமானவற்றை இது உள்ளடக்குகிறது என்று சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. 
மிருகம்‌ ஒன்று “கடலில்‌ இருந்து ஏறிவருவதாக” விவரிக்கப்படும்‌ 13:1லும்‌ நிகழ்கால 
வினைச்சொல்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. பிசாசானவன்‌ சபையைத்‌ தடை செய்ய 
முயற்சிப்பதற்கு ஏதேனும்‌ அதிகாரத்தை எப்போதுமே நிச்சயமாக்கிக்‌ 
கொள்கின்றான்‌. ””வலுசர்ப்பம்‌ தனது ஏழு கலைகளிலும்‌ ஏழு கிரீடங்களைக்‌ 
கொண்டிருந்தது (12:3); மிருகம்‌ பத்து கொம்புகளின்மீது பத்து கிரீடங்களைக்‌ 
கொண்டிருந்தது (13:1). கரீடங்களை வைக்கும்‌ இடம்‌ மாற்றப்பட்ட விஷயத்தில்‌ 
முக்கியத்துவம்‌ எதுவும்‌ இருக்கலாம்‌ அல்லது இல்லாதிருக்கலாம்‌. சாத்தானின்‌ 
தலையில்‌ உள்ள கிரீடங்கள்‌ உண்மையான அதிகாரத்தைக்‌ குறிக்கின்றன என்றும்‌, 
மிருகத்தின்‌ கொம்புகளில்‌ உள்ள கிரீடங்கள்‌ பெறப்பட்ட அதிகாரத்தைக்‌ 
குறிக்கின்றன என்றும்‌ சிலர்‌ விளக்கம்‌ தருகின்றனர்‌. இந்த அம்சங்கள்‌ மீதான 
குறிப்புகளை, “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 3” என்ற புத்தகத்தில்‌ உள்ள “உங்கள்‌ 
விரோதியை அறியுங்கள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. 17ம்‌ அதிகாரத்தில்‌, தலைகள்‌ 
மற்றும்‌ கொம்புகள்‌ பற்றிய கூடுதலான அடையாளத்துவ முக்கியத்துவம்‌ 
தரப்பட்டுள்ளது; ஆனால்‌ 13ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ வலுசர்ப்பத்தைப்‌ போன்ற ஒன்று 
என்பதே வலியுறுத்தமாக உள்ளது. இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌ உள்ள 
“விளக்கம்‌, யூகம்‌ மற்றும்‌ ஒளியூட்டம்‌” என்ற பாடத்தில்‌, தலைகள்‌ மற்றும்‌ 
கொம்புகள்‌ பற்றிய கலந்துரையாடலைக்‌ காணவும்‌. 1°8]V வேதாகமத்தில்‌ “9௦2” 
என்றுள்ளது, ஆனால்‌ 1/௦105 என்பதே இவ்விடத்தில்‌ உள்ள கிரேக்க வார்த்தையாக 
இருக்கிறது. பெர்கமுவில்‌ அமைந்திருந்த “சாத்தானுடைய சிங்காசனம்‌” என்பது 
2:13ல்‌ குறிப்பிடப்பட்டி ருந்தது. இது, அந்த நகரத்தில்‌ சாத்தானுடைய செல்வாக்கு 
மேற்கொண்டிருந்தது - அது பல வகையில்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டது - என்பதைக்‌ 
குறிப்பிட்டிருக்கலாம்‌. 13:2ல்‌, “சிங்காசனம்‌” என்ற சொற்றொடரானது மிகவும்‌ 
புரிந்துக்கொள்ளப்படும்‌ வகையில்‌ பொதுவாகப்‌ பாவம்‌ நிறைந்த உலகத்தின்‌ மீது 
சாத்தானுடைய ஆளுகையைக்‌ குறிப்பதாக பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
“வல்லமை,” “சிங்காசனம்‌” மற்றும்‌ “அதிகாரம்‌” என்ற சொற்றொடர்கள்‌ ஒன்றுடன்‌ 
ஒன்று நெருங்கிய தொடர்பு கொண்டுள்ளன. இந்த இணைவு, “வலுசர்ப்பம்‌ தனது 
அதிகாரத்தை மிருகத்திற்குக்‌ கொடுத்தது” என்பதை வலிவார்ந்த வகையில்‌ 
கூறுவதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. இந்த இணைவு, “வலுசர்ப்பம்‌ தனது 
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அதிகாரத்தை மிருகத்திற்குக்‌ கொடுத்தது” என்பதை வலிவார்ந்த வகையில்‌ 
கூறுவதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது (வசனம்‌ 4). 

வழக்கம்போல, நான்கு மடங்கு பட்டியலிடுதல்‌ என்பது 
“ஓவ்வொருவரையும்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது. 18137 வேதாகமத்தில்‌ மூன்று மடங்கு 
பட்டியலிடுதல்‌ மாத்திரமே உள்ளது, ஆனால்‌ கையெழுத்துப்‌ பிரதியின்‌ 
ஆதாரங்களும்‌, வெளிப்படுத்தின புத்தகத்தின்‌ எஞ்சிய பகுதியின்‌ ஆதாரங்களும்‌, 
நான்கு மடங்கு பட்டியலிடுதலையே ஆதரிக்கின்றன. “£சிவிங்கியின்‌ நெருங்கிய 
உறவின விலங்கான சிறுத்தை, நான்கு கால்‌ விலங்குகளிலேயே மிகவும்‌ வேகமானது 
என்று பெயர்‌ பெற்றுள்ளது. “”“மிருகம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தை “துஷ்ட மிருகம்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது. “3ம்‌ வசனமானது “அதன்‌ 
தலைகளில்‌ ஒன்று காயப்பட்டிருந்தது” என்று கூறுகிறது, ஆனால்‌ 12 மற்றும்‌ 14ம்‌ 
வசனங்கள்‌, அந்த மிருகமே காயப்பட்டிருந்தது என்று கூறுகின்றன. எனவே நாம்‌ 
இந்தக்‌ காயத்தை முழு மிருகத்திற்கும்‌ நடைமுறைப்படுத்தலாம்‌. “இது “தலைகள்‌” 
(பன்மை) என்று இருக்கவேண்டுமா அல்லது, “தலை” (ஒருமை) என்று 
இருக்கவேண்டுமா என்பது பற்றி, கையெழுத்துப்பிரதியின்‌ ஆதாரம்‌ 
பிரிவுப்பட்டுள்ளது. NIV வேதாகமம்‌ “a 0 each head a blasphemous Name” என்று 
தரவழைத்ததின்மூலம்‌ இந்த இக்கட்டான நிலையைத்‌ தீர்த்து வைக்க முயற்சி 
செய்கிறது. “William Barclay, The Revelation of John, vol. 2, rev. ed., The Daily Study 
Bible Series (Philadelphia: Westminster Press, 1976), 89. இந்த மிருகம்‌ “தூஷண 
பெயர்களால்‌ நிறைந்திருந்தது” என்று பிற்பாடு கூறப்பட்டுள்ளது (17:8), இது 
ரோமபேரரசில்‌ இருந்தவர்கள்‌ பேரரசர்களினால்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட தூஷண 
பட்டப்பெயர்களை ஏற்றுக்கொண்டனர்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்றெது. 
**ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ இவ்விடத்தில்‌ “ம 15” என்பது மொழிபெயர்ப்‌ 
பாளர்களால்‌ கூட்டப்பட்டுள்ளது. சல மொழிபெயர்ப்புகளில்‌ இதற்கு பதிலாக, 
“வா!” என்பது கூட்டப்பட்டுள்ளது. “6ம்‌ வசனத்தில்‌ “வாசம்பண்ணும்‌”” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள வார்த்தையானது,  “taஒbernacle” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள அதே வார்த்தையாக உள்ளது. 1817 வேதாகமத்தை 
காணவும்‌. “தேவனுடைய “கூடாரம்‌” என்பது “பரலோகத்தில்‌ 
வாசமாயிருக்றெவர்கள்‌” என்பதும்‌, ஏற்கனவே அங்கு சென்றுள்ள கிறிஸ்தவர்களை 
(ஒருவேளை, வேதசாட்சியாக மரித்திருந்தவர்களை?க்‌ குறிப்பிடுவதற்கான 
சாத்தியக்கூறு உள்ளது. “பரிசுத்தவான்கள்‌” என்பது, “பரிசுத்தமானவர்கள்‌” என்று 
அர்த்தப்படுகிறது. 

3தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு ஏற்பட்ட உபத்திரவம்‌ பற்றிய சில 
உதாரணங்களைக்‌ தருவதற்காக இவ்விடத்தில்‌ சற்றே நிதானிக்க நீங்கள்‌ 
விரும்பலாம்‌. “இங்கு, பிசாசானவன்‌ நம்மை பயமுறுத்த முயற்சி செய்வதற்கு, 
நிர்பந்தித்தலென்பதை எவ்வாறு பயன்படுத்துகின்றான்‌ என்பதற்கு, உங்கள்‌ 
உரையைக்‌ கேட்பவர்களுக்குப்‌ பழக்கமான கூடுதல்‌ உதாரணங்களைக்‌ தரவும்‌. 
இந்தப்‌ பாடக்கருத்து ஒரு வகுப்பில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டதென்றால்‌, உங்கள்‌ 
மாணவர்களிடத்தில்‌ நீங்கள்‌ உதாரணங்களைக்‌ கேட்க விரும்பலாம்‌. “குறிப்பாக 
நாம்‌, பேரரச வணக்கத்தைப்‌ பற்றி, அதிலும்‌ விசேஷமாக, டொமீஷியனால்‌ 
வற்புறுத்தப்பட்ட ஆராதனையைப்‌ பற்றிக்‌ கலந்துரையாடுவோம்‌. “Barclay, 94. 
“இந்த அம்சம்‌ இவ்வசனப்பகுதியில்‌ (13:12, 14) பலமுறை குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது; 
மிருகத்தைப்‌ பற்றி வியப்படைவதற்கான மிகமுக்கியமான அம்சம்‌ என்று இதை 
மக்கள்‌ கருதினர்‌ என்பது தெளிவு. “இந்தப்‌ புத்தகத்திலேயே வேறொரு பக்கத்தில்‌ 
உள்ள “நீரோ ரெடிவிவஸ்‌” புராணம்‌ என்ற துணைப்பாடத்தைக்‌ காணவும்‌. “:400/- 
ogy 5. Quoted by J. W. Roberts in The Revelation to John (The Apocalypse), The Living 
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Word Commentary Series (Austin, Tex.: Sweet Publishing Co., 1974), 109. 
“கொடுக்கப்பட்டது” என்பது, (13:2, 4ல்‌ உள்ளது போல்‌) வலுசர்ப்பம்‌ தனது 
அதிகாரத்தை மிருகத்திற்குக்‌ கொடுத்தது என்பதைக்‌ குறிக்கிறது என்று 
வாதிடப்படலாம்‌, ஆனால்‌ பின்வரும்‌ சிந்தனைகளை ஆழ்ந்து சிந்தித்துப்‌ பாருங்கள்‌: 
(1) வெளிப்படுத்தின புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌. இந்தச்‌ சூத்திரமானது தேவனுடைய 
கிரியையைக்‌ குறிப்பிடப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. (2) வலுசர்ப்பம்‌ செய்த எந்த 
செயலும்‌ தேவனால்‌ அனுமதிக்கப்பட்டதாகவே இருக்கிறது. “தேவனாலேயன்றி 
ஒரு அதிகாரமுமில்லை, ...” (ரோமர்‌ 13:1ஆ?. “பல்வேறு மொழிபெயர்ப்புகளை அனு 
மதித்துள்ள மூலவசனத்தின்‌ தெளிவற்ற தன்மை என்பது இங்குள்ள ஒரு சிக்கலாகும்‌. 
இவ்விதமாக, KV வேதாகமம்‌ 10௮ வசனப்பகுதியை, துன்புறுத்துபவர்களுக்கு 
நடைமுறைப்படுத்தும்‌ வகையில்‌ மொழிபெயர்த்துள்ளது. NIV வேதாகமம்‌ 
இவ்வசனத்தைத்‌ துன்புறுத்தப்படுபவர்களுக்கு நடைமுறைப்படுத்துகிறது. 
“9. தேவனுடைய கட்டளையிலிருந்து தப்பிக்க வழியில்லை” (Barclay, 97). 
““ஏதிராளியைக்‌ கொலை செய்தல்‌ என்பது பிரச்சினையைத்‌ கீர்ப்பதற்குக்‌ 
கடல்‌ மிருகத்தின்‌ வழிமுறையாக உள்ளது. இது நமது வழிமுறையாக 
இருப்பதில்லை” (Eugene 11. Peterson, Reversed Thunder [San Francisco: HarperCollins 
Publishers, 1988], 125). #M. Robert Mulholland, Jr., Revelation: Holy Living in an Unholy 
World, Francis Asbury Press Commentary, gen. ed. M, Robert Mulholland, Jr. (Grand Rap- 
ids, Mich.: Francis Asbury Press, 1990), 227. *“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 2” என்ற 
புத்தகத்தில்‌ “ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ பாத்திரராயிருக்கின்றார்‌” என்ற பாடத்தில்‌ 
உள்ள 6:4க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. நீங்கள்‌ அந்த புத்தகத்தில்‌ தரப்பட்டுள்ள 
பட்டயத்தைப்‌ பற்றி விவரித்துள்ள குறிப்பு எண்ணை மறுகண்ணோட்டமிடவும்‌ 
விரும்பலாம்‌. “*]' F. Glasson, The Revelation of John, The Cambridge Bible Commentary 
on the New English Bible Series (Cambridge, England: Cambridge University Press, 1965), 
81. “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 2?” என்ற புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌, 
“கடந்தகாலத்தில்‌ ஜீவித்திருந்த சபை” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ புத்தகத்தில்‌ ஜீவ புஸ்தகம்‌ பற்றிய பிற குறிப்புகள்‌ 17:8; 20:12 மற்றும்‌ 21:27 
ஆகிய வசனங்களில்‌ காணப்படுகின்றன. “மூலவசனத்தில்‌ இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, 
வாக்யெத்தின்‌ முடிவில்‌, “அடிக்கப்பட்ட ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌” என்பதற்குப்‌ 
பின்பு காணப்படுகிறது (K]V மற்றும்‌ IV வேதாகமங்களில்‌ காணவும்‌). இதனுடன்‌ 
தொடர்புடைய இன்னொரு வசனப்பகுதியாகிய 17:8ல்‌ இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, 
ஜீவபுஸ்தகத்தில்‌ பெயர்‌ எழுதப்பட்டவர்களாய்க்‌ காணப்படாதவர்களைக்‌ 
குறிப்பதால்‌ NASB வேதாகமத்தின்‌ மொழிபெயர்ப்பாளர்கள்‌ இந்தச்‌ 
சொற்றொடரை “everyone ... written” என்பதற்குப்‌ பின்பு வைத்திருக்கலாம்‌. 
இருப்பினும்‌, இவ்விரு வசனப்பகுதிகளையும்‌ இணைப்படுத்துதல்‌ என்பது 
அவசியமற்றதாக உள்ளது. “0wen L. Crouch, Expository Preaching and Teaching: Rev- 
elation (Joplin, Mo.: College Press Publishing Co., 1985), 237. “மூன்குறித்தல்‌ என்ற 
கருத்தை (அதாவது, மனிதனைத்‌ தேவன்‌ படைக்கும்‌ முன்பாகவே, அவர்‌ 
குறிப்பிட்ட சில தனிநபர்களை மீட்கப்படுவதற்கும்‌, குறிப்பிட்ட சில தனிநபர்களை 
இழந்துபோகப்படுகலுக்கும்‌ முன்நியமித்திருக்கன்றார்‌ என்ற கருத்தை) நிரூபிக்க 
முயற்சி செய்வதற்கு, 8ம்‌ வசனம்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. வேதாகமம்‌ 
பின்வருமாறு போதிக்கிறது (1) தேவன்‌ தாம்‌ விரும்புகின்றபடி எவரையும்‌ 
மீட்பதற்கோ அல்லது ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்ப்பதற்கோ உரிமை கொண்டுள்ளார்‌ 
மற்றும்‌ (2) தேவன்‌ குறிப்பிட்ட வகையிலான தனிநபர்கள்‌ (விசுவாசித்துக்‌ 
கீழ்ப்படி பவர்‌) மீட்கப்படுவார்கள்‌ என்றும்‌ குறிப்பிட்ட வகையிலான தனிநபர்கள்‌ 
(விசுவாசியாதவர்‌) இழந்து போகப்படுவார்‌ என்றும்‌ முன்குறித்திருக்கின்றார்‌. 
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இதற்கு அப்பால்‌ சென்று, மனிதர்கள்‌ மீட்கப்படுதல்‌ அல்லது இழந்துபோகப்படுதல்‌ 
என்பதைத்‌ தீர்மானிப்பதில்‌ அவர்களுக்கு எந்தப்‌ பங்கும்‌ இல்லை என்று 
போதித்தலானது வேதாகமத்தை அதற்கே எதிராக முரண்படச்‌ செய்வதாக உள்ளது. 
(வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ உட்பட) வேதாகமம்‌, இயேசுவை பின்பற்றுவதா 
இல்லையா என்பதை ஒவ்வொரு நபரும்‌ முடிவாக தீர்மானிக்க வேண்டும்‌ என்றே 
போதிக்கிறது. “இவ்விரு வகைகளையும்‌ விளக்கப்படுத்தும்‌ இன்னொரு வழிமுறை 
13:6, 8ல்‌ காணப்படுகிறது: பரலோகத்தில்‌ - வாசம்‌ பண்ணுகிறவர்களும்‌ (13:6) 
பூமியில்‌ - வாசம்‌ பண்ணுகிறவர்களும்‌ (13:8) இருக்கின்றனர்‌. “இந்த பாடம்‌ ஒரு 
பிரசங்கமாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டால்‌, மக்களுக்கு அவர்களின்‌ பெயர்கள்‌ 
ஜீவபுத்தகத்தில்‌ எழுதப்பட்டிருப்பதை உறுதிப்படுத்திக்‌ கொள்வது எவ்வாறு என்று 
நீங்கள்‌ கூற விரும்புவீர்கள்‌. அவர்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறாதிருந்தால்‌, விசுவாசித்து 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவர்கள்‌ கர்த்தரால்‌ அவரது சபையில்‌ 
சேர்த்துக்கொள்ளப்பட்டனர்‌ என்று கூறும்‌ நடபடிகள்‌ 2ஐ நினைவுபடுத்துங்கள்‌ 
(வசனங்கள்‌ 38, 41, 47). சபை என்பது இரட்சிக்கப்பட்டவர்களைக்‌ கொண்ட 
சரீரமாக இருப்பதால்‌, அவர்களுடன்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளப்படுதல்‌ என்பது ஒருவரின்‌ 
பெயர்‌ இரட்சிக்கப்பட்ட வர்களின்‌ பட்டியலில்‌ கூட்ட ப்படுதல்‌ என்பதாக உள்ளது. 
உங்கள்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்களில்‌ சிலர்‌, ஒருகாலத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றிருந்து, இப்போது உண்மையற்றவர்களாய்‌ இருந்தால்‌, ஒருவரின்‌ பெயரானது 
அந்தப்புத்தகத்தில்‌ இருந்து நீக்கப்படக்கூடும்‌ என்பதை அவர்களுக்கு 
நினைவூட்டுங்கள்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷேம்‌ 3:5; யாத்திராகமம்‌ 32:32), மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ மீளக்கட்டுவிக்கப்படும்படிக்கு அவர்களை உற்சாகப்படுத்துங்கள்‌ 
(நடபடிகள்‌ 8:22, 23; யாக்கோபு 5:16). 

வாள W. Wiersbe, The Bible Exposition Commentary, vol. 2 (Wheaton, 111.: Victor 
Books, 1989), 605. ‘Charles Caldwell Ryrie, Revelation (Chicago: Moody Press, 1968), 82- 
84. “நீரோ இறந்திருக்கவில்லை என்று சிலர்‌ நம்பினர்‌. மற்றவர்கள்‌ அவன்‌ 
மரித்தோரில்‌ இருந்து உயிர்ப்பிக்கப்படுவான்‌ என்று நம்பினர்‌. 








மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 

ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 

1. 13ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ முதன்மை நோக்கம்‌ என்ன? 

2. கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ கருத்துநோக்கை காத்துக்‌ கொள்வதற்காகத்‌ 
தேவன்‌, ஒவ்வொரு மிருகம்‌ பற்றிய முன்னுரைக்குப்‌ பின்பும்‌ ஒரு 
விசேஷித்த குறிப்பை இடைச்செருகினார்‌ என்று இந்தப்‌ பாடம்‌ 
கூறுகிறது. அந்த இரண்டு குறிப்புகளும்‌ உள்ளடங்கியிருக்கும்‌ 
வசனங்களைக்‌ கண்டறிய முயற்சி செய்யவும்‌. 

3. பிசாசானவன்‌ மனித முகவர்களின்‌ மூலம்‌ வேலைசெய்து 
கொண்டிருக்கின்றான்‌ என்று இந்தப்‌ பாடம்‌ உறுதிப்படுத்துறெது. 
இன்றைய நாட்களில்‌ சாத்தான்‌ எந்த மனித முகவர்கள்‌ மூலம்‌ 





வேலைசெய்து கொண்டிருக்கிறான்‌ என்பதற்கு விவரிப்புக்களைத்‌ 
குர உங்களால்‌ முடியுமா? 

4. தானியேல்‌ 7ன்‌ நான்கு மிருகங்களைப்‌ பற்றியும்‌ அவைகள்‌ 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13ல்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ள கடல்‌ 
மிருகத்துடன்‌ எப்படி, உறவுபடுகின்றன என்பதைப்‌ பற்றியும்‌ 
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10. 


11. 


12. 


கலந்துரையாடவும்‌. 

யோவானின்‌ நாட்களில்‌, கடல்‌ மிருகம்‌ என்பது ரோமப்பேரரசு 
என்று இந்தப்பாடத்தில்‌ கருத்து தெரிவிக்கப்பட்டுள்ளது. அந்தப்‌ 
பேரரசு எவ்வகையில்‌ (உதாரணமாக, பலம்‌, செல்வாக்கு, 
தேவதூஷணம்‌) கடல்‌ மிருகத்தின்‌ விவரிப்புக்குப்‌ பொருந்துகிறது? 
கடல்‌ மிருகம்‌, பயமுறுத்துதலினால்‌ உண்மைக்‌ கிறிஸ்தவத்தைத்‌ 
குடைசெய்ய முயற்சிக்கும்‌ ஏந்த சக்தியையும்‌ குறித்து நிற்க முடியும்‌ 
என்று இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ கருத்துத்‌ தெரிவிக்கப்பட்டுள்ளது. இந்த 
நாட்களில்‌ பிசாசானவன்‌ இன்னமும்‌ தனது நோக்கத்தை 
நிறைவேற்றப்‌ பயமுறுத்துதலைப்‌ பயன்படுத்துகின்றானா? 
குணமாக்கப்பட்ட சாவுக்கேதுவான காயத்தைப்‌ பற்றி - மற்றும்‌ 
அதன்‌ சாத்தியக்கூறுள்ள அர்த்தங்கள்‌ பற்றி - கலந்துரையாடவும்‌. 
“பூமி முழுவதும்‌” கடல்‌ மிருகத்தைப்‌ பின்பற்றியதா? கும்பலுக்கு 
எதிராகச்‌ செல்லுகல்‌ என்பது கடினமானதாக உள்ளதா? 

தேவன்‌ இன்னமும்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துகின்றார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ 
கடல்‌ மிருகத்தின்‌ நடவடிக்கைகளை மட்டுப்படுத்தினார்‌ 








என்பதைச்‌ சுட்டிக்காட்ட வசனத்தில்‌ உள்ள குறிப்புகள்‌ யாவை? 
13:10ல்‌ உள்ள முதல்‌ வாக்கியம்‌ (ஆங்கிலத்தில்‌ “14 anyone ... must be 
killed” என்பது) குறித்து, இந்த பாடத்தில்‌, சாத்தியக்கூறுள்ள மூன்று 
அர்த்தங்கள்‌ குறிப்பிடப்பட்டன. நீங்கள்‌ எந்த அர்த்தத்தை 
விரும்பித்‌ தேர்ந்து கொள்கின்றீர்கள்‌? 

13:10ன்‌ கடைசிப்‌ பகுதியானது “பொறுமை/சகிப்புத்தன்மை” 





மற்றும்‌ “விசுவாசம்‌” என்பவற்றைக்‌ குறிப்பிடுகிறது. பிசாசை 
எதிர்த்து நிற்பதில்‌ இந்தப்‌ பண்புகள்‌ எவ்வளவு முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்தவையாக உள்ளன? 

ஜீவபுஸ்தகம்‌ என்றால்‌ என்ன? ஒருவருடைய பெயர்‌ அந்தப்‌ 
புஸ்தகத்தில்‌ எழுதப்பட வேண்டியது முக்கியமானதாக உள்ளதா? 


29 





(27:67) ராசா OIE 


= ர்‌ 
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மகா வஞ்சனையாளன்‌ 
[15:11-18) 


பயமுறுத்துதல்‌/ மிரட்டுதல்‌ என்பது கிறிஸ்தவர்களை அழிப்பதற்குப்‌ 
பிசாசானவன்‌ பயன்படுத்தும்‌ ஒரு வழிமுறையாக உள்ளது. வஞ்சனை 
என்பது இன்னொரு வழிமுறையாக உள்ளது. 12ம்‌ அதிகாரத்தில்‌, சிகப்பான 
வலுசர்ப்பம்‌ “உலகமனைத்தையும்‌ மோசம்போக்குறெ பிசாசு என்றும்‌ 
சாத்தான்‌ என்றும்‌” அடையாளப்படுத்தப்பட்டது (வசனம்‌ 9).! ஏதேன்‌ 
தோட்டத்தில்‌, பிசாசானவன்‌ (சர்ப்பம்‌) ஏவாளை வஞ்சித்தான்‌ 
(அதியாகமம்‌ 3:13), மற்றும்‌ அதுமுதல்‌ அவன்‌ எப்போதுமே மனிதகுலத்தை 
வஞ்சித்துக்கொண்டு இருந்துள்ளான்‌. பவுல்‌, “ஆதலும்‌, சர்ப்பமானது தன்னு 
டைய தந்திரத்தினாலே ஏவாளை வஞ்சித்ததுபோல, உங்கள்‌ மனதும்‌ 
கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய உண்மையினின்று விலகும்படி கெடுக்கப்படுமோ 
வென்று பயந்திருக்கறேன்‌” என்று எழுதினார்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 11:3). 
வேதாகமம்‌ கிறிஸ்தவர்களை, “வஞ்சிக்கப்படாதிருங்கள்‌” என்று தொடர்ந்து 
எச்சரிக்கிறது (1 கொரிந்தியர்‌ 6:9; 15:33; கலாத்தியர்‌ 6:7; யாக்கோபு 1:16; 
உபாகமம்‌ 11:16ஜக்‌ காணவும்‌). 

நமது முந்திய பாடம்‌, வலுசர்ப்பத்தின்‌ பயமுறுத்துதல்‌ என்ற 
முகவரைப்‌ பற்றியதாயிருந்தது: அது கடல்‌ மிருகம்‌ (13:1-10). இந்தப்‌ 
பாடமானது வலுசர்ப்பத்தின்‌ வஞ்சனை என்ற முகவரைப்‌ பற்றியதாக 
இருக்கிறது: அது பூமியிலிருந்து வந்த மிருகம்‌ (13:11-18). இந்த இரண்டாம்‌ 
மிருகமானது, “பூமியின்‌ குடிகளை மோசம்போக்குவதாக”” இருந்தது என்று 
14ம்‌ வசனம்‌ கூறுகிறது. சாத்தான்‌ நம்மை வஞ்சிக்க முயற்சி செய்யும்‌ 
வழிமுறைகள்‌ சிலவற்றைப்‌ பற்றி நமது வசனப்பகுதி வெளிப்படுத்தும்‌. அது 
நமக்கு - நமது இருதயம்‌ கர்த்தர்மீது நிலைத்திருக்கும்‌ வரையிலும்‌ - அவன்‌ 
அவ்வாறு செய்யக்கூடாதிருப்பது பற்றியும்‌ உறுதிப்படுத்தும்‌. 





அவன்‌ தன்னிடத்தில்‌ இல்லாதவைகளைக்‌ 
கொண்டுள்ளவன்‌ போல தோற்றம்‌ 
அளிக்கின்றான்‌ (13:11, 12, 14-17) 
யோவான்‌, “பின்பு, வேறொரு மிருகம்‌ பூமியிலிருந்து எழும்பக்‌ 
கண்டேன்‌” என்று கூறினார்‌ (வசனம்‌ 11௮). ஒரு வேளை, யோவான்‌ இது 
போன்ற காட்சியைக்‌ கண்டிருக்கலாம்‌:* வலுசர்ப்பமானது கடல்‌ மிருகத்தை 
வரவேற்றுக்கொண்டு இருக்கையிலேயே, அருகில்‌ இருந்த பூமியானது 
அதிரத்‌ தொடங்கிற்று. பூமியில்‌ பிளவுகள்‌ தோன்றின, காற்றில்‌ மணல்‌ தூசி 
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நிறைந்தது. ஒரு வயலில்‌, மேற்பரப்பு விரிந்து வீங்கிற்று. ஏதோ ஒன்று 
மேற்பரப்பிற்கு வருவதற்குப்‌ போராடிக்கொண்டிருந்தது, அது பலம்‌ 
வாய்ந்ததாகவும்‌ வல்லமை நிறைந்ததாகவும்‌ இருந்தது. மண்ணில்‌ இருந்து 
எவ்வகையான பெருமிருகம்‌ உதித்து எழும்பும்‌? 


அது எதைப்‌ போல்‌ இருந்தது 

அந்த உயிரினம்‌ கடைசியில்‌ பார்வைக்கு தெரியும்படி வெடித்து 
எழுந்தபோது, அது வியப்புக்குரிய வகையில்‌, தீங்கற்றதாக, ஒன்றும்‌ 
அறியாதது போலக்கூடக்‌ காணப்பட்டது: “அது ஒரு ஆட்டுக்குட்டிக்கு 
ஒப்பாக இரண்டு கொம்புகளையுடையதாயிருந்து” (வசனம்‌ 11ஆ). வேறு 
எந்த விபரமும்‌ தரப்படவில்லை, ஆனால்‌ இதனுடைய பொதுவான 
தோற்றம்‌ ஒரு ஆட்டுக்குட்டியைப்‌ போன்று இருந்தது என்று நினைக்க 
வேண்டியவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌.” பலம்‌ என்பதே கொம்புகளின்‌ 
அடையாளத்துவ அர்த்தமாக உள்ளது, ஆனால்‌ அதுவும்கூட, இந்த 
மிருகத்தின்‌ தீங்கற்ற வெளித்தோற்றத்தில்‌ இருந்து அதை விலக்கிப்‌ 
போடுவதில்லை - ஏனெனில்‌ இவைகள்‌, “ஆட்டுக்குட்டிக்கு ஒப்பான 
கொம்புகளாய்‌” இருந்தன, இவைகள்‌ சிறிய எலும்பு முட்டுகள்‌ போல்‌, 
அதன்‌ உரோமங்களுக்கிடையில்‌ மிகவும்‌ அரிதாகவே காணமுடிவதாய்‌ 
இருந்தன. 

இருப்பினும்‌, இந்த மிருகம்‌ வாயைத்‌ திறந்தபோது, இதன்‌ தோற்றம்‌ 
வஞ்சனையாயுள்ளது என்பது தெளிவாயிற்று: “அது ... வலுசர்ப்பத்தைப்‌ 
போலப்‌ பேசினது? (வசனம்‌ 11இ). இயேசு சீஷர்களிடத்தில்‌, 
ஆட்டுத்தோலைப்‌ போர்த்தி வரும்‌ ஓநாய்களைப்பற்றி எச்சரித்திருந்தார்‌ 
(மத்தேயு 7:15); யோவான்‌ தமது வாசகர்களிடத்தில்‌, ஆட்டுத்தோலைப்‌ 
போர்த்திவரும்‌ வலுசர்ப்பத்தைப்‌ பற்றி எச்சரித்தார்‌. 

அது “வலுசர்ப்பத்தைப்‌ போல்‌ பேசியதால்‌,” அந்தப்‌ பொய்யான 
ஆட்டுக்குட்டி கெர்ச்சித்தது என்று சிலர்‌ நினைக்கின்றனர்‌. அது - “பிசாசு 
என்றும்‌ சாத்தான்‌ என்றும்‌ சொல்லப்பட்ட பழைய பாம்பாகிய பெரிய 
வலுசர்ப்பம்‌” (12:9) போன்று - சீறிற்று என்பதே எனது யூகமாக உள்ளது.” 
எனது சிந்தையில்‌ மதரீதியான பொய்நடிகன்‌ ஒருவனின்‌ மென்மையான, 











இணங்கச்செய்யும்‌ குசுகுசுப்பை நான்‌ கேட்கின்றேன்‌. 

வெளிப்படுத்தின புத்தகத்தில்‌ வேறொரு இடத்தில்‌, பூமியிலிருந்து வந்த 
இம்மிருகமானது “கள்ளத்தூர்க்ககரிசி”” என்று அழைக்கப்பட்டுள்ளதால்‌ 
(16:13; 19:20; 20:10) நான்‌, “மதரீதியான பொய்‌ - நடிகன்‌” என்ற 





சொற்றொடரைப்‌ பயன்படுத்துகின்றேன்‌; மதமே இந்த மிருகத்தின்‌ பலமாக 
உள்ளது. மக்கள்‌, முதல்‌ மிருகத்தை வணங்கும்படி அவர்களை இணங்க 
வைத்தல்‌ என்பதே இதன்‌ முதன்மைப்‌ பணியாக இருந்தது (வசனம்‌ 12). 
முதல்‌ மிருகத்தை நாம்‌, “கிறிஸ்தவத்திற்கு எதிரான அரசியல்‌ வல்லமை” 
என்று பெயரிட்டு அழைத்தோம்‌. இரண்டாம்‌ மிருகத்தை நாம்‌, 
“இறிஸ்தவத்திற்கு - எதிரான மதரீதியான வல்லமை” என்று அழைக்க 
முடியும்‌. 

நம்மில்‌ சபையும்‌ அரசாங்கமும்‌ தனித்தனியே வைக்கப்பட்டுள்ள 
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இடத்தில்‌ வளர்ந்துள்ளவர்களுக்கு, பிசாசானவன்‌, அரசியல்‌ 
வல்லமையையும்‌ மதரீதியான வல்லமையையும்‌ அருகருகே பட்டியலிடும்‌ 
கருத்து புதுமையானகாகக்‌ காணப்படலாம்‌. இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, 
இப்பாடத்தைப்‌ படிக்கும்‌ சிலருக்கு வழக்கமற்றதாகக்‌ காணப்படாது. 
உலகம்‌ முழுவதிலும்‌, பல அரசாங்க அமைப்புகளும்‌ மதரீதியான 
அமைப்புகளும்‌, இந்தச்‌ சட்டத்துவத்தைப்‌ பராமரிக்கும்‌ சக்திகளாக 
இணைந்துள்ளன. 

பூமியிலிருந்து வந்த மிருகம்‌ கோரற்றத்தில்‌ காணப்பட்டது போல்‌ 
இருக்கவில்லை என்பதே இதன்‌ முதன்மைக்‌ குணமாக உள்ளது. 
போலியான எதுவும்‌, தான்‌ எதுபோலுள்ளதோ அதற்கு நெருங்கிய 
பண்புடையதாக இருக்கையில்‌, அது மிகவும்‌ வஞ்சனையுள்ளதாகிறது. 
இவ்விதமாக இந்த உயிரினம்‌ ஆட்டுக்குட்டியைப்‌ போன்ற 
வெளித்தோற்றத்தை கொண்டிருந்தது. உண்மையில்‌, இது 
ஆட்டுக்குட்டிக்கு எதிர்க்கொள்கை உடையதாயிருந்தது. இதனிடத்தில்‌ 
தீங்கற்ற அல்லது ஒன்றும்‌ அறியாத தன்மை என்று ஒன்றும்‌ இருந்ததில்லை: 

(1) “அது முந்திய மிருகத்தின்‌ அதிகாரம்‌ முழுவதையும்‌ அதின்‌ முன்பாக 
நடப்பித்து?” (வசனம்‌ 12௮). முதல்‌ மிருகத்திற்கு வலுசர்ப்பத்திற்கு 
இருந்ததான “ஒவ்வொரு கோத்திரத்தின்மேலும்‌ பாஷைக்காரர்மேலும்‌ 
ஜாதிகள்மேலும்‌” அதிகாரம்‌ கொடுக்கப்பட்டு இருந்தது என்பதால்‌ (13:2, 
4), இது மிகவும்‌ மனதை அறிவுறுத்தும்‌ அதிகாரமாக இருந்தது! (13:79. 

(2) குறிப்பாக, இரண்டாம்‌ மிருகமானது, “சாவுக்கேதுவான காயம்‌ 
அறிச்சொஸ்தமடைந்த' முந்தின மிருகத்தைப்‌ பூமியும்‌ அதின்‌ குடிகளும்‌”! 
வணங்கும்படி செய்யும்‌ அதிகாரத்தைக்‌ கொண்டிருந்தது (வசனம்‌ 12). 
இது, “பட்டயத்தினாலே காயப்பட்டுப்‌ பிழைத்த மிருகத்திற்கு ஒரு 
சொரூபம்‌” பண்ணவேண்டுமென்று பூமியின்‌ குடிகளுக்குச்‌ சொல்லும்‌” 
அதிகாரத்தை உள்ளடக்கியிருந்தது (வசனம்‌ 14ஆ). இது மிருகத்தை 
வணங்கும்படிக்கும்‌, (வசனம்‌ 12) “மிருகத்தின்‌ சொரூபத்தை 
வணங்கும்படிக்கும்‌” (வசனம்‌ 15ஆ) மக்களை நிர்பந்தித்தது. 

(3) கடைசியாக, இது மிருகத்தையும்‌ அதன்‌ சொரூபத்தையும்‌ வணங்க 
மறுக்கும்‌ எவரையும்‌ கண்டிப்பதற்கான அதிகாரத்தைக்‌ கொண்டிருந்தது. 
பொருளாதாரச்‌ சிரமம்‌ ஏற்படுத்துதல்‌ மூலமாக என்பது ஒரு வழிமுறையாக 
இருந்தது. சொரூபத்தை வணங்கியவர்களுக்கு, “வலதுகைகளிலாவது 
நெற்றிகளிலாவது ஒரு முத்திரை” தரப்பட்டது (வசனம்‌ 16ஆ), மற்றும்‌ 
“அந்த மிருகத்தின்‌ முத்திரையையாவது அதின்‌ நாமத்தையாவது அதின்‌ 
நாமத்தின்‌ இலக்கத்தையாவது தரித்துக்கொள்ளுகிறவன்‌ தவிர 
வேறொருவனும்‌ கொள்ளவும்‌ விற்கவும்‌ கூடாதபடிக்கு” அறிவிக்கப்பட்டது 
(வசனம்‌ 17௮7). “வாங்குதல்‌ மற்றும்‌ விற்குதல்‌ ஆகியவற்றில்‌ இருந்து 
கனிநபர்கள்‌ தடைப்படுத்தப்பட்டி ருந்தால்‌, அவர்கள்‌ தள்ளப்பட்ட வர்கள்‌ 
ஆயினர்‌, அவர்களால்‌ சமூக வாழ்வில்‌ பங்கேற்க இயலாதிருந்தது. ”” அதன்‌ 
நடத்துவத்தைப்‌ பின்பற்ற மறுத்தவர்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ அடிமைத்‌ 
தனத்திற்கோ அல்லது பட்டினி கிடத்தலுக்கோ தள்ளப்பட்டனர்‌.“ 

கள்ளத்தீர்க்கதரிசிக்கு “மிருகத்தின்‌ சொரூபத்தை வணங்காத 
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யாவரையும்‌ கொலைசெய்யத்தக்கதாகவும்‌” (வசனம்‌ 15ஆ) அதிகாரம்‌ 
கொடுக்கப்பட்டிருந்தது.'” நமக்கு, நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ உருவகத்தைப்‌ 
பணிந்துகொள்ள மறுத்ததால்‌ அக்கினிச்சூளைக்குள்‌ எறியப்பட்ட எபிரெய 
இளைஞர்கள்‌ மூவர்‌ பற்றி நினைவூட்டப்படுகிறது (தானியேல்‌ 3). 


இது யாராயிருந்தது (மற்றும்‌ இருக்கிறது? 

இந்த மிருகம்‌ யாராய்‌ இருந்தது? முதல்‌ மிருகம்‌ ரோமப்‌ பேரரசு என்று 
நாம்‌ அடையாளம்‌ கண்டது சரியானது என்றால்‌,'£ இந்த இரண்டாம்‌ 
மிருகம்‌ என்பது யோவானின்‌ நாட்களில்‌, பேரரச வணக்கத்தை 
அமுல்படுத்துவதற்குப்‌ பொறுப்பாயிருந்த நிறுவனங்களைக்‌ குறித்தது. 
புருஸ்‌ மெட்ஸெஜெர்‌ என்பவர்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 


ஜீலியஸ்‌ சீஸர்‌ தொடங்கி, ரோமப்பேரரசர்கள்‌ தெய்வீகப்படுத்தப்‌ 
பட்டிருந்தனர்‌, அதாவது தேவனுக்கு உரிய தகுதியும்‌ வணக்கமும்‌ 
குரப்பட்டிருந்தனர்‌, தொடக்கத்தில்‌ இருந்த பேரரசர்களுக்கு 
அவர்களின்‌ மரணத்திற்குப்பின்‌ இவைகள்‌ தரப்பட்டன, ஆனால்‌ 
பிற்பாடு வந்த பேரரசர்களுக்கு அவர்களின்‌ வாழ்நாள்‌ 
காலத்தின்போதே இவைகள்‌ தரப்பட்டன... பேரரசன்‌ டொமீஷியன்‌, 
தன்னை மக்கள்‌ “நமது ஆண்டவரும்‌ தேவனும்‌” என்று 
அழைக்கவேண்டும்‌ என்று கேட்டுக்கொண்டான்‌. யோவான்‌ எழுதிய 
நகரங்கள்‌ பெரும்பாலானவற்றில்‌, இந்தத்‌ “தெய்வங்களுக்கு?” 


கோவில்கள்‌ கட்டப்பட்டிருந்தன - இது பரலோகத்தில்‌ 
வாசம்பண்ணுகின்ற உண்மையான ஒரே தேவனைக்‌ கேலிசெய்வதாக 
இருந்தது. 


பேரரசரை வணங்கும்‌ மதப்பிரிவை மேம்படுத்துதல்‌ என்ற இந்த 
கொள்கையானது பேரரசரிடம்‌ இருந்தே வந்தது என்றாலும்‌, 
அதனைச்‌ செயல்படுத்துதல்‌ உள்ளூர்‌ அலுவலர்களின்‌ கைகளில்‌ 
இருந்தது. அரசியல்‌ ரீதியான இந்த அடியாட்கள்‌ இரண்டாம்‌ மிருகம்‌ 
என்று ஏற்புடைய வகையில்‌ குறிப்பிடப்படக்கூடும்‌ ... 1” 


ரே சம்மர்ஸ்‌ என்பவர்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட நிறுவனத்தைப்‌ பற்றிப்‌ 
பின்வருமாறு கருத்துத்‌ தெரிவித்தார்‌: 


[பூமியில்‌ இருந்து எழும்பிய மிருகத்தின்‌] எல்லாக்குணங்களும்‌, நாட்டு 
மதத்தை அமுல்படுத்த ஆசியா மைனர்‌ பகுதியில்‌ அமைக்கப்பட்ட 
“கொம்யூன்‌” அல்லது “கொன்சீலியா” என்பதை இரண்டாம்‌ மிருகமாக 
அடையாளப்படுத்துவதாகக்‌ காணப்படுகிறது. இது நாட்டு 
மதத்திற்குப்‌ பொறுப்பாயிருந்த அலுவலக அமைப்பாகவும்‌ பேரரசரின்‌ 
உருவத்திற்கு வழிபாடு செலுத்துவதை நிர்ப்பந்தித்தல்‌ என்பதை தனது 
கடமையாகக்‌ கொண்டதாகவும்‌ இருந்தது.” 


“பேரரச வணக்கத்தை அதனுடன்‌ இணைந்த ஆசாரியத்துவத்துடன்‌, 
அதன்‌ புனித இடங்களுடன்‌, ரோமா என்ற பெண்தெய்வம்‌ மற்றும்‌ ஆளும்‌ 
பேரரசன்‌ ஆகியோருடைய உருவங்களின்‌ முன்பு குடிமக்கள்‌ ஜெபிக்கவும்‌, 
முறையான இடைவெளியில்‌ தூபம்‌ செலுத்தி அவற்றை ஆராதிக்கவும்‌ 
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வேண்டும்‌ என்ற செய்கைகளுடன்‌”” மேம்படுத்துதல்‌ என்பதே 
கள்ளத்தீர்க்கதரிசிக்கு ஒப்புவிக்கப்பட்ட பணியாக இருந்தது.” பேரரசன்‌ 
டிரேஜன்‌ என்பவருக்கு எழுதிய ஒரு கடிதத்தில்‌, (பித்தினியாவுக்கு 
அதிபதியாய்‌ இருந்த) பிளீனி என்பவர்‌ பின்வருமாறு எழுதியிருந்தார்‌, 


பல பெயர்களுடன்‌ கூடிய அடையாளம்‌ தெரியாத ஒரு பதிவேடு 
என்னிடத்திற்கு வந்தது. தாங்கள்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ அல்ல என்றோ 
அல்லது ஒருக்காலும்‌ கிறிஸ்தவர்களாய்‌ இருந்ததில்லை என்றோ கூறிய 
மற்றும்‌ என்‌ முன்னிலையில்‌ தேவர்களைப்‌ பணிந்துகொண்டு, உங்கள்‌ 
உருவத்திற்கு முன்பாக திராட்ச இரசத்தையும்‌ தூபவர்க்கத்தையும்‌ 
வைத்தவர்களை, குறிப்பாக, உண்மைக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ 
செய்வதில்லை என்று நான்‌ கேள்விப்பட்ட வண்ணம்‌, கிறிஸ்துவை 
சபித்தவர்களை விட்டுவிட்டேன்‌.” 


வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ இரண்டு மிருகங்களும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
மீது நம்ப இயலாத அளவுக்கு நிர்பந்தத்தை வைத்தன. 


இராஜரீக உருவத்திற்கு முன்பாக தூபவர்க்கம்‌ காண்பிக்க 
மறுத்தவர்கள்‌ அரசியல்‌ ரீதியாக, வாக்குரிமை அற்றவர்கள்‌ 
ஆக்கப்பட்டனர்‌. சமூக ரீதியாக விலக்கி வைக்கப்பட்டனர்‌ மற்றும்‌ 
வர்த்தக ரீதியாக புறக்கணிக்கப்பட்டனர்‌. சமூக மற்றம்‌ பொருளாதார 
இசைவு உரிமைகள்‌ தங்கள்‌ நோக்கத்தை நிறைவேற்றத்‌ தவறினால்‌, 
கடினமான முறைமைகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன. அவர்கள்‌ 
மலைகளிலோ அல்லது கடலின்‌ தீவுகளிலோ மரிக்கும்படி 
நாடுகடத்தப்பட்டனர்‌; அவர்கள்‌ காட்டு மிருகங்களுக்கு 
இரையாகும்படி எறியப்பட்டனர்‌, சலுவைகளில்‌ அறையப்பட்டனர்‌, 
பிசாசினால்‌ - ஆதிக்கம்‌ பெற்றுக்கொள்ளப்பட்ட மூளைகளில்‌ உதிக்கக்‌ 
கூடிய எந்த மற்றும்‌ ஒவ்வொரு வழிமுறையினாலும்‌ 
வதைக்கப்பட்டனர்‌. நசரேயனைப்‌ பின்பற்றுபவர்களை நசுக்கவும்‌, 





சபையை நிர்மூலமாக்கவும்‌ பேரரசின்‌ குடியுரிமை மற்றும்‌ மதரீதியான 
அதிகாரத்துவம்‌ பொதுவான முயற்சியில்‌ இவ்விதமாக 
ஒன்றிணைந்தது.” 


ரோமப்‌ பேரரசைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, இது பேரரசர்களின்‌ திருப்தி 
யடையாத தன்முனைப்பை மகழ்ச்சிப்படுத்துவதற்கு அப்பால்‌ (இன்னும்‌ 
அதிகமான) நோக்கம்‌ கொண்டிருந்தது என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ளுங்கள்‌: 
“பேரரசனின்‌ மதப்பிரிவு என்பது, பேரரசு குறைவுபட்டிருந்த மற்றும்‌ 
அதற்குத்‌ தேவைப்பட்டிருந்த ... ஒன்றிணைவின்‌ உள்ளான பிணைப்பு 
ஒன்றை அளித்தது.” மேலும்‌ ரோம அலுவலர்களின்‌ சிந்தைகளில்‌, அவர்கள்‌ 
கேட்டுக்கொண்டிருந்தது நியாயமற்றதாய்‌ இருக்கவில்லை என்பதையும்‌ 
புரிந்து கொள்ளுங்கள்‌. ஏற்படுத்தப்பட்ட வேண்டுகோளை நாம்‌ கற்பனை 
செய்ய முடியும்‌: “ரோமாபுரி உங்களுக்குச்‌ செய்துள்ளவற்றைக்‌ 
கண்ணோக்குங்கள்‌; நீங்கள்‌ மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கின்ற சமாதானத்‌ 
தையும்‌ வளமையையும்‌ கண்ணோக்குங்கள்‌; பேரரசரைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பெரிய உபகாரி ஒருவரை நீங்கள்‌ எப்போதாவது அறிந்திருக்கின்றீர்களா? 
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நீங்கள்‌ நிச்சயமாகவே, இவற்றிற்கு எளிய நன்றியுணர்வு செலுத்தும்‌ 
வகையில்‌, வழிபாட்டின்‌ இந்தச்‌ சடங்காச்சாரமான செயலை அவருக்கு 
குரக்கூடும்‌.””” உண்மையில்‌, பொறுப்பாக இருந்தவர்கள்‌, உருவங்களை 
ஆராதிக்கக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ மறுத்ததைக்‌ கண்டு குழம்பித்‌ தடுமாறினர்‌. 

இன்றைய நாட்களில்‌ மக்கள்‌ (“கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று தங்களை 
அழைத்துக்‌ கொள்பவர்கள்கூட) ஒரு உருவத்திற்கு முன்பாக பணிந்து 
கொள்வதில்‌ தவறு எதையும்‌ காணாது இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ யோவானுக்கு, 
இது முழுமையான தேவுதூஷணமாக இருந்தது. வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
புத்தகத்தில்‌, மிருகத்தையும்‌ அதன்‌ உருவத்தையும்‌ வணங்குதல்‌ என்பது 
அவிசுவாசிகளை விளக்கப்படுத்தும்‌ குணமாக இருந்தது (14:9, 11; 16:2; 
19:20; 20:4; 15:2ஐயும்‌ காணவும்‌).?* எல்லா மனிதர்களும்‌ “விக்கிரகங்களை 
விட்டுத்‌ தேவனிடத்திற்கு மனந்திரும்புமாறு” கர்த்தர்‌ விரும்புகின்றார்‌ 
(1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 1:9).2 

பூமியில்‌ இருந்து வந்த மிருகத்தை, பேரரச வணக்கத்தை 
அமுல்படுத்தும்‌ நிறுவனங்கள்‌ என்று அடையாளப்படுத்தியுள்ள நிலையில்‌, 
நமது வேதவசனப்‌ பகுதியானது நமக்கு எவ்வித அர்த்தமும்‌ 
கொண்டிருப்பதில்லை என்று நாம்‌ நம்ப வேண்டியிருக்கிறதா? நம்மில்‌ பலர்‌, 
நமது நாடுகளின்‌ தலைவர்களுடைய உருவகங்களுக்கு முன்பு பணிந்து 
கொள்ளும்படி கேட்டுக்‌ கொள்ளப்படுவதில்லை; “நமது தலைவர்‌ நமது 
தேவன்‌” என்று கூறுவதற்கு நாம்‌ மறுத்தால்‌, நம்மை யாரும்‌ மரணத்திற்கு 
உள்ளாக்கப்போவதில்லை! இருப்பினும்‌, 13ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ செய்திகள்‌ 
ஒவ்வொரு காலத்திற்கும்‌ நடைமுறைப்பயன்பாட்டைக்‌ கொண்டுள்ளன 





என்பதை 9ம்‌ வசனம்‌ தெளிவாக்குகிறது: “காதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ 
கேட்கக்கடவன்‌.” 

மத உரிமையை ஓடுக்குவதற்கு சபையும்‌ அரசாங்கமும்‌ கையோடு 
கைகோர்த்துச்‌ செயல்படும்‌ நாடுகளுக்குத்‌ தெளிவான நடைமுறைப்‌ 





பயன்பாடு உள்ளது. ஆல்பர்ட்‌ பால்டிங்கர்‌, “யோவான்‌ கூறிய, பூமியில்‌ 
இருந்து வந்த மிருகம்‌ என்பது, இராயனுக்கு வணக்கம்‌ செலுத்துதல்‌ 
என்பதாக இருக்கையில்‌, இது அரசியல்‌ ரீதியான முடிவுகளுக்காக 
கட்டுப்படுத்தப்பட்ட மற்றும்‌ வேசித்தனப்படுத்தப்பட்ட வேறு எந்த 
மதத்தையும்‌ குறிப்பதாகவும்‌ இருக்றெது” என்று முன்மொழிந்தார்‌.” 
பொதுவாகவே அரசியல்‌ தலைவர்கள்‌, மதத்தை அழித்தலைக்‌ காட்டிலும்‌ 
குங்கள்‌ சொந்த நோக்கங்களுக்காக அதைக்‌ தாறுமாறாக்குதல்‌ அதிக 
இலாபகரமானதாக உள்ளது என்று அறிந்துள்ளனர்‌. 

இருப்பினும்‌, இது, இந்த அடையாளத்துவத்தின்‌ முக்கியத்துவத்தைத்‌ 
தீர்த்துவிடுவதில்லை. பூமியில்‌ இருந்து வந்த மிருகத்திற்கு, அதன்‌ வஞ்சிக்கும்‌ 
திறமை, தவறான ஆராதனைக்கு மக்களை வழிநடத்தக்கூடிய திறமை 
ஆகியவை விசேஷித்த வரமாக இருந்தது - மற்றும்‌ இருக்கிறது. ஹோமர்‌ 
ஹெய்லீ என்பவர்‌ கூறியதுபோல்‌, பூமியில்‌ இருந்து வந்த மிருகம்‌, 
“போப்பின்‌ ஆளுகை மற்றும்‌ தவறான மதத்தில்‌ உள்ள மற்ற 





பலமுறைமைகள்‌ ஆகியவை உட்பட, பின்தொடர்ந்த தவறான 
ஆராதனையின்‌ எல்லா வடிவங்களிலும்‌ பிரதிபலிக்கப்பட்டுள்ளது. 7 
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கள்ளப்போதகர்கள்‌ எழும்புதலைப்‌ பற்றிப்‌ புதிய ஏற்பாடு அதிகம்‌ 
கூறியுள்ளது. இயேசு “அநேக கள்ளத்தீர்க்கதரிசிகள்‌ எழும்பி, அநேகரை 
வஞ்சிப்பார்கள்‌” என்று எச்சரித்தார்‌ (மத்தேயு 24:11; மத்தேயு 7:15; 
24:24; மாற்கு 13:22ஐயும்‌ காணவும்‌). பேதுரு, அப்படியே உங்களுக்குள்ளும்‌ 
கள்ளப்போதகர்கள்‌ இருப்பார்கள்‌; அவர்கள்‌ கேட்டுக்கேதுவான 
வேதப்புரட்டுகளைத்‌ தந்திரமாய்‌ நுழையப்பண்ணி ...” என்று எச்சரித்தார்‌ 
2 பேதுரு 2:1). யோவான்‌, “உங்களை வஞ்சிக்கிறவர்களைக்‌ குறித்து ...” என்று 
உரைத்தார்‌ (1 யோவான்‌ 2:26). இரண்டாம்‌ மிருகத்தின்‌ ஆவியானது, 
உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ பல இலட்சக்கணக்கானவர்களை வஞ்சிக்கின்ற கள்ள 
போதகர்களுக்குள்‌ இன்றும்‌ உயிர்வாழ்கிறது. 

கள்ளப்போதகர்கள்‌ சுலபமாக அடையாளம்‌ கண்டுகொள்ளப்படு 
பவர்களாய்‌ இருக்கின்றனரா? இல்லை. பிசாசின்‌ முகவர்கள்‌ தாங்கள்‌ 
கொண்டி ராதவற்றைக்‌ கொண்டுள்ளவர்களாகத்‌ தோன்றுகின்றனர்‌ என்பது 
இன்னமும்‌ உண்மையாக உள்ளது. “கிறிஸ்துவின்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌,” 
என்று உரிமைகோரிய மனிதர்களைக்‌ குறித்துப்‌ பவுல்‌ எழுதியபோது, அவர்‌ 
தமது வாசகர்களுக்கு, “சாத்தானும்‌ ஒளியின்‌ தூாதனுடைய வேஷத்தைத்‌ 
தரித்துக்கொள்வானே. ஆகையால்‌ அவனுடைய ஊழியக்காரரும்‌ நீதியின்‌ 
ஊழியக்காரருடைய வேஷத்தைத்‌ தரித்துக்கொண்டால்‌ அது 
ஆச்சரியமல்லவே” என்பதால்‌ வியப்படைய வேண்டாம்‌ என்று கூறினார்‌ 
(2 கொரிந்தியர்‌ 11:14, 15௮). 

கள்ளப்‌ போதகர்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ முதலில்‌ நல்ல மனப்பதிவுகளை 
ஏற்படுத்துகின்றனர்‌. ஒரு மதக்குழு, இயேசுவின்‌ தனிச்சிறப்பான 
குமாரத்துவத்தை மறுதலித்தபோதும்‌, அது தன்னை “கிறிஸ்தவன்‌” என்று 
அழைத்துக்கொள்றெது. சமீபத்திய ஆண்டுகளில்‌, இந்த நிறுவனம்‌ தன்னை 
குடும்பம்‌ - சார்ந்த ஈடுபாடுடையது என்று மேம்படுத்துவதற்காகத்‌ 
தொலைக்காட்சி விளம்பரங்களில்‌ கோடிக்கணக்கான ரூபாய்களைச்‌ 
செலவிட்டது. இந்த விளம்பரங்கள்‌, இல்லத்தின்‌ முறிவு பற்றிக்‌ கவலைப்‌ 
படுவர்களிடத்தில்‌ நல்லதொரு மனப்பதிவை ஏற்படுத்துகிறது. 

கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ வேதபக்தியின்‌ வேஷம்‌ தரித்துக்கொள்ள 
முடியும்‌ என்றால்‌, நாம்‌ அவர்களால்‌ வஞ்சிக்கப்படுவதில்‌ இருந்து நம்மை 
எவ்வாறு காத்துக்கொள்ள முடியும்‌? யோவான்‌, “பிரியமானவர்களே, 
உலகத்தில்‌ அநேகங்‌ கள்ளத்தீர்க்கதரிசிகள்‌ தோன்றியிருப்பதினால்‌, நீங்கள்‌ 
எல்லா ஆவிகளையும்‌ நம்பாமல்‌, அந்த ஆவிகள்‌ தேவனால்‌ 





உண்டானவைகளோ என்று சோதித்தறியுங்கள்‌:?” என்று கூறினார்‌ 
(1 யோவான்‌ 4:1). அவர்களை எவ்வாறு சோதித்தறிவது? வசனத்தினால்‌ 
கான்‌. நாம்‌ அவர்களுடைய போகுனையை / சந்தேகம்‌ கொள்ளாதவர்கள்‌ 
முன்பு அவர்கள்‌ தொங்கவிடுகின்ற போதனையை மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ 
அவர்களின்‌ எல்லாப்‌ போதனைகளையும்‌ - வசனத்தினால்‌ சோதித்தறிய 
வேண்டும்‌. மேலும்‌ நாம்‌, அவர்களின்‌ வாழ்வையும்‌ வசனத்தினால்‌ சோதித்து 
அறிய வேண்டும்‌. நாம்‌, ஏமாளித்தனமான “குழந்தைகளாயிராமல்‌, மனுஷ 
ருடைய சூதும்‌ வஞ்சிக்றெதற்கேதுவான தந்திரமுள்ளபோதகமாகிய 
பலவித காற்றினாலே அலைகளைப்போல அடிபட்டு அலைகிறவர்‌ 


37 


களாயிராமல்‌” எச்சரிக்கையாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ (எபேசியர்‌ 4:14). பவுல்‌ 
பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


நீங்கள்‌ கற்றுக்கொண்ட உபதேசத்திற்கு விரோதமாய்ப்‌ 
பிரிவினைகளையும்‌ இடறல்களையும்‌ உண்டாக்குகிறவர்களைக்‌ 
குறித்து எச்சரிக்கையாயிருந்து, அவர்களை விட்டு 
விலகவேண்டுமென்று உங்களுக்குப்‌ புத்திசொல்லுகிறேன்‌. 
அப்படிப்பட்டவர்கள்‌ ... நயவசனிப்பினாலும்‌ இச்சகப்பேச்சினாலும்‌, 
கபடில்லாதவர்களுடைய இருதயங்களை வஞ்சிக்கிறவர்களா 
யிருக்கிறார்கள்‌ (ரோமர்‌ 16:17, 18). 


பேரேயா பட்டணத்தில்‌ இருந்தவர்கள்‌ பவுலின்‌ போதனையைக்‌ 
தேவனுடைய வசனத்துடன்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ பார்த்தபடியால்‌, 
பாராட்டப்பட்டனர்‌ (நடபடிகள்‌ 17:11). சத்தியத்தின்‌ போதகர்கள்‌ 





இப்படிப்பட்ட பகுத்தாய்தலினால்‌ ஒருக்காலும்‌ அவமானப்படுத்தப்‌ 
படுவதில்லை. நான்‌, எனது உரையைக்‌ கேட்பவர்களிடத்தில்‌, “நான்‌ 
கூறுகின்ற எதையும்‌, நான்‌ கூறுகின்றேன்‌ என்பதற்காக ஒருக்காலும்‌ 
நம்பாதீர்கள்‌” என்று அடிக்கடி பரிந்துரை செய்திருக்கின்றேன்‌. எல்லா 
போதனைகளும்‌ வசனத்துடன்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்கப்பட வேண்டும்‌. 

“என்‌ பிரியமான சகோதரரே, மோசம்‌ போகாதிருங்கள்‌” (யாக்கோபு 
1:16)! 


அவன்‌ தான்‌ கொண்டிராத ஆற்றலைக்‌ 
கொண்டுள்ளதாக உரிமை கோருகின்றான்‌ 
(13:13-15) 
பூமியில்‌ இருந்து வந்த மிருகம்‌ பணியவைக்கும்‌ ஆற்றல்‌ 
கொண்டிருந்தது, ஆனால்‌ அதன்‌ மாபெரும்‌ பலமானது, வஞ்சிப்பதற்கான 
அதன்‌ திறனில்‌ கிடந்தது. முதலாவதாக மற்றும்‌ முக்கியமாக, அது 
பொய்மதத்தை மேம்படுத்தும்‌ பொய்த்தீர்க்கதரிசியாக இருந்தது. 
11ம்‌ அதிகாரத்தில்‌, உண்மையான தீர்க்கதரிசிகள்‌ உண்மையான 
மதத்தை மேம்படுத்துவதற்காக உண்மையான அற்புதங்களைச்‌ செய்தனர்‌.” 
ஆகையால்‌ கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசி பொய்யான மதத்தை 
மேம்படுத்துவதற்காகப்‌ பொய்யான அற்புதங்களைப்‌ பயன்படுத்தியதில்‌ 
வியப்பெதுவும்‌ இல்லை. 13ம்‌ அதிகாரம்‌, “அது ... பெரிய அற்புதங்களை 
நடப்பித்து” என்று கூறுறெது (வசனம்‌ 13). “அற்புதம்‌” (இது ஆங்கில 
வேதாகமத்தில்‌ “தூ” என்றுள்ளது) என்பது, யோவானின்‌ 
பெரும்பான்மையான எழுத்துக்களில்‌ அற்புதங்களைக்‌ குறிக்கப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்ட சொற்றொடராக உள்ளது. பூமியில்‌ இருந்து வந்த 
மிருகம்‌ “மிருகத்தின்முன்பாக அந்த அற்புதங்களைச்‌ செய்யும்படி தனக்குக்‌ 
கொடுக்கப்பட்ட சத்துவத்தினாலே பூமியின்‌ குடிகளை” மோசம்போக்க” 
திறன்‌ கொண்டதாக இருந்தது (வசனம்‌ 14அ; 19:20ஐக்‌ காணவும்‌). 
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திட்டவட்டமான இரண்டு அடையாளங்கள்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றன: 
முதலாவது, அந்த மிருகம்‌ “மனுஷருக்குமுன்பாக வானத்திலிருந்து 
பூமியின்மேல்‌ அக்கினியை இறங்கப்பண்ணத்தக்கதாக”” அற்புதம்‌ செய்தது 
(வசனம்‌ 13ஆ). தேவனுடைய தீர்க்ககரிசியான எலியா, வானத்தில்‌ இருந்து 
அக்கினியை இறங்கச்‌ செய்தார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 1:10, 12); அதுபோலவே, 
கள்ளத்தீர்க்கதரிசியும்‌, தன்னாலும்‌ வானத்திலிருந்து அக்கினியை இறங்கச்‌ 
செய்ய முடியும்‌ என்பதாகத்‌ தோற்றத்தை ஏற்படுத்தினான்‌. இரண்டாவது, 
“அம்மிருகத்தின்‌ சொரூபம்‌ பேசத்தக்கதாகவும்‌, மிருகத்தின்‌ சொரூபத்தை 
வணங்காத யாவரையும்‌ கொலைசெய்யத்தக்கதாகவும்‌, மிருகத்தின்‌ 
சொரூபத்திற்கு ஆவியைக்‌ கொடுக்கும்படி அதற்குச்‌ சத்துவங்‌ 
கொடுக்கப்பட்டது” (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13:15). இயக்கமற்ற 
ஒன்றிற்குள்‌ ஆவியைக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது தேவனுடைய விசேஷித்த 
தன்மைகளில்‌ ஒன்றாக இருக்கின்றது (ஆதியாகமம்‌ 2:7); இவ்விதமாகக்‌ 
கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசி, “தேவனைப்‌ போல நடித்து,” அந்த சொரூபம்‌ 
உயிர்பெற்றது என்றும்‌ அதினால்‌ பேசமுடியும்‌ என்றும்‌ மக்களை நம்பச்‌ 








செய்தான்‌. 

அற்புதங்களைச்‌ செய்யக்கூடிய (அல்லது, குறைந்தபட்சம்‌, அற்புதங்கள்‌ 
செய்யக்‌ கூடியதாகத்‌ தோற்றம்‌ தரக்கூடிய) அந்தத்‌ திறன்‌ என்பது 
“தெய்வீகத்துவம்‌ அல்லது தெய்வீகத்துவ ஆதரவுக்கான அடையாளமாக 
இருப்பதில்லை?” என்று சிலர்‌ அறியும்போது, திகைப்படைவார்கள்‌. 
மலைப்பிரசங்கத்தில்‌ இயேசு பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


பரலோகத்திலிருக்றெ என்‌ பிதாவின்‌ சித்தத்தின்படி செய்கிறவனே 
பரலோகராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிப்பானேயல்லாமல்‌, என்னை நோக்கி: 
கர்த்தாவே! கர்த்தாவே! என்று சொல்லுகிறவன்‌ அதில்‌ 
பிரவேசிப்பதில்லை. அந்நாளில்‌ அநேகர்‌ என்னை நோக்கி: “உமது 
நாமத்தினாலே பிசாசுகளைக்‌ துரத்தினோம்‌ அல்லவா? உமது 
நாமத்தினாலே அநேக அற்புதங்களைச்‌ செய்தோம்‌ அல்லவா?” 
என்பார்கள்‌. அப்பொழுது, “நான்‌ ஒருக்காலும்‌ உங்களை 
அறியவில்லை, அக்கிரமச்‌ செய்கைக்காரரே, என்னைவிட்டு 
அகன்றுபோங்கள்‌ என்று அவர்களுக்குச்‌ சொல்லுவேன்‌” (மத்தேயு 
7:21-23). 





குறிப்பிடப்பட்டவர்கள்‌ உண்மையிலேயே அற்புதங்களைச்‌ செய்தனரா 
அல்லது வெறும்‌ உரிமை மாத்திரம்‌ கோரினரா என்பதைக்‌ கர்த்தர்‌ ஒருவரே 
அறிகின்றார்‌, ஆனால்‌ தேவனுக்கு கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது எப்போதுமே, 
அற்புதங்களைச்‌ செய்தல்‌ என்பதற்கு முன்னதாக உள்ளது என்பதே இங்கு 
கருத்தாக இருக்கிறது. 

மீண்டுமாக, இயேசு, தாம்‌ போனபின்பு, “கள்ளக்‌ கிறிஸ்துக்களும்‌ 
கள்ளத்‌ தீர்க்ககரிசிகளும்‌” எழும்புவார்கள்‌ என்று எச்சரிக்கை செய்தார்‌. 
அவர்கள்‌ “கூடுமானால்‌ தெரிந்துகொள்ளப்பட்டவர்களையும்‌ 
வஞ்சிக்கத்தக்கதாகப்‌ பெரிய அடையாளங்களையும்‌ அற்புதங்களையும்‌ 
செய்வார்கள்‌” (மத்தேயு 24:24; மாற்கு 13:22ஐயும்‌ காணவும்‌). 
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நீண்ட காலத்திற்கு முன்பு இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்கு கொடுக்கப்பட்ட 
எச்சரிக்கையொன்று நமது கலந்துரையாடலுக்கு ஏற்புடையதாக உள்ளது. 
உபாகமம்‌ 13ல்‌, ஒரு தீர்க்கதரிசி எழும்பி மக்களுக்கு “ஒரு 
அடையாளத்தையும்‌ அற்புதத்தையும்‌” கொடுக்கும்‌ சாத்தியக்கூறு பற்றி 
மோசே பேசினார்‌ (வசனம்‌ 1) . இருப்பினும்‌, அந்தத்‌ தீர்க்கதரிசி, “வேறே 
தேவர்களைப்‌ பின்பற்றி, அவர்களைச்‌ சேவிப்போம்‌ வாருங்கள்‌ என்று” 
கூறினால்‌ (வசனம்‌ 2), என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்பது பற்றி மோசே 
பின்வருமாறு அறிவுறுத்தினார்‌, 





அந்தத்‌ தீர்க்கதரிசியாகிலும்‌, அந்தச்‌ சொப்பனக்காரனாகிலும்‌ 
சொல்லுகிறவைகளைக்‌ கேளாதிருப்பீர்களாக; உங்கள்‌ தேவனாகிய 
கர்த்தரிடத்தில்‌ நீங்கள்‌ உங்கள்‌ முழு இருதயத்தோடும்‌ உங்கள்‌ முழு 
ஆத்துமாவோடும்‌ அன்புகூருகறீர்களோ இல்லையோ என்று 
அறியும்படி க்கு உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ உங்களைச்‌ சோதிக்கிறார்‌. 
நீங்கள்‌ உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தரைப்‌ பின்பற்றி, அவருக்குப்‌ பயந்து, 
அவர்‌ கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொண்டு, அவர்‌ சத்தத்தைக்‌ கேட்டு, 
அவரை சேவித்து, அவரைப்‌ பற்றிக்கொள்வீர்களாக. அந்தத்‌ 
தீர்க்கதரிசியும்‌, அந்தச்‌ சொப்பனக்காரனும்‌ கொலைசெய்யப்படக்‌ 
கடவன்‌; நீங்கள்‌ நடக்கும்படி உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ உங்களுக்கு 
விதித்த வழியை விட்டு உங்களை விலக்கும்படி, அவன்‌, உங்களை 
எகிப்துதேசத்திலிருந்து புறப்படப்பண்ணினவரும்‌ உங்களை 
அடிமைத்தன வீட்டிலிருந்து நீங்கலாக்கி மீட்டுக்கொண்டவருமான 
உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தருக்கு விரோதமான துரோகப்பேச்சைப்‌ 
பேசினான்‌; இப்படிப்பட்ட தீமையை உங்களிடத்திலிருந்து 
விலக்குவீர்களாக (வசனங்கள்‌ 3-5). 


“தேவனாகிய கர்த்தர்‌ உங்களைச்‌ சோதிக்கிறார்‌” என்ற வார்த்தைகள்‌ 
சில்லிடச்‌ செய்பவைகளாய்‌ உள்ளன. நமக்கு 2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:10-12 
வசனங்கள்‌ நினைவூட்ட ப்படுகின்றன, அவைகள்‌, “அநீதியில்‌ பிரியப்படுறெ 
யாவரும்‌” “பொய்யை விசுவாசிக்கத்தக்கதாக” அவர்களுக்குத்‌ தேவன்‌ 
“கொடிய வஞ்சகத்தை” அனுப்புவார்‌ என்று நமக்குக்‌ கூறுகின்றன. “சகல 
வல்லமையோடும்‌ அடையாளங்களோடும்‌ பொய்யான அற்புதங்க 
ளோடும்‌” (வசனம்‌ 9) வருகிற கள்ளப்‌ போதகர்கள்‌ ஒரு “கொடிய 
வஞ்சகமாக” இருப்பார்கள்‌. 

எல்லா மதப்போதகர்களும்‌ (அற்புதங்கள்‌ செய்யும்‌ வல்லமை 
கொண்டிருப்பதாக உரிமை கோருபவர்கள்கூட) சோதிக்கப்பட வேண்டும்‌ 
- முற்றிலுமாக சோதிக்கப்பட வேண்டும்‌ - என்று மிகவும்‌ பலமாக நான்‌ 
வலியுறுத்த முடியாது. அவர்களின்‌ போதனையானது மனிதர்களைத்‌ 
தேவனுடைய சத்தியத்தில்‌ இருந்து புறம்பே நகர்த்திச்‌ செல்லுகிறதென்றால்‌, 
அவர்கள்‌ எவ்வளவு மனதிற்கு இனியவர்களாய்‌ அல்லது விரும்பத்‌ 
குக்கவர்களாய்‌ இருப்பினும்‌, அவர்கள்‌ - உறுதியாகவும்‌ இறுதியாகவும்‌ - 
புறக்கணிக்கப்பட வேண்டும்‌. 

வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13ல்‌ கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசியினால்‌ 
நிகழ்த்தப்பட்ட “அடையாளங்கள்‌”: “அற்புதங்கள்‌” குறித்து, நான்‌ 
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“பொய்யான அற்புதங்கள்‌”? மற்றும்‌ “தவறான அற்புதங்கள்‌?” என்ற 
சொற்றொடர்களைப்‌ பயன்படுத்தியிருப்பதைக்‌ கவனித்து இருப்பீர்கள்‌. 
வேதாகமத்தைப்‌ பற்றிய எனது அறிவுடன்‌, கற்பனைத்‌ தோற்றங்களை 
நிகழ்த்தும்‌ எனது பின்னணியுடன்‌, மற்றும்‌ எனது இயல்பான 
நம்பிக்கையுடன்‌, கள்ளக்கிர்க்கதரிசி தான்‌ கொண்டிராத வல்லமையைக்‌ 
கொண்டிருந்ததாக உரிமை கோரினான்‌ என்று நான்‌ நம்பி 
இணங்குகின்றேன்‌: 

(1) தேவன்‌ தமது சொந்த மக்கள்‌ அற்புதம்‌ செய்யும்‌ வல்லமை 
கொண்டிருக்க அனுமதியாது இருக்கையில்‌, அவர்‌ அசுத்த ஆவியின்‌ 
சக்திகளை, அற்புத வல்லமை கொண்டிருக்கும்படி அனுமதிப்பார்‌ என்பது 
நினைத்துப்‌ பார்க்க இயலாததாக உள்ளது - மற்றும்‌, புதிய ஏற்பாடு எழுதி 
முடிக்கப்பட்டபோது (வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதென்றால்‌, 
வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தை யோவான்‌ எழுதி முடித்த காலத்தின்போது) 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ கொண்டிருந்த அற்புதம்‌ செய்யும்‌ வல்லமைகள்‌ யாவும்‌ 
முடிவுக்கு வந்தன என்பதே ஓவ்வொரு சுட்டிக்காண்பித்தலாகவும்‌ 
உள்ளது.” 

(2) கள்ளப்போதகர்கள்‌ பொய்யான அற்புதங்களைப்‌ பயன்படுத்து 
வார்கள்‌ என்பது முன்னுரைக்கப்பட்டது. “அக்ரெமக்காரனுடைய** 
வருகையைப்‌ பற்றிப்‌ பவுல்‌ கூறியபோது, அந்த அக்கிரமக்காரனின்‌ 
வருகையானது, “சாத்தானுடைய செயலின்படி, சகல வல்லமையோடும்‌ 
அடையாளங்களோடும்‌ பொய்யான அற்புதங்களோடும்‌” இருக்கும்‌ என்று 
அந்த அப்போஸ்தலர்‌ கூறினார்‌ (2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:8, 9). NIV 
வேதாகமத்தில்‌, “counterfeit miracles, signs and wonders” என்றுள்ளது. 

(3) இங்கு குறிப்பிடப்பட்டுள்ள “அடையாளங்கள்‌” என்பவை அந்த 
நாட்களில்‌ (மத ரீதியாக மற்றும்‌ மத - ரீதியற்றவர்களாய்‌) இருந்த 
மிகைநடிப்பாளர்களின்‌ நிலைபெற்ற சொற்கோவையின்‌ பாகமாக 





இருந்தன. அவைகள்‌ மக்கள்‌ கூட்டத்தை கவருதல்‌ என்பதற்கு அப்பால்‌ 
நடைமுறை மதிப்பெதுவும்‌ இல்லாதவைகளாய்‌ இருந்தன. 

(4) இங்கு குறிப்பிடப்பட்டுள்ள ஒவ்வொரு “அடையாளமும்‌” 
இயற்கையான வழிமுறைகளில்‌ நிறைவேற்றப்படக்‌ கூடும்‌. உதாரணமாக, 
வானத்தில்‌ இருந்து அக்கினியை வரவழைப்பதை ஆழ்ந்து 
சிந்தித்துப்பாருங்கள்‌: அக்கினியை உண்டாக்குதல்‌ என்பது எப்போதுமே, 





கூட்டத்தை மகிழ்விப்பதாகவே இருந்துள்ளது. இறக்கப்படும்போது 
தீப்பிழம்புகளாக வெடிக்கும்‌ புத்தகம்‌ ஒன்றை நான்‌ வைத்திருக்கிறேன்‌. 
பாகாலின்‌ தீர்க்ககரிசிகளால்‌ சோதனை நிலைகளில்‌ வானத்தில்‌ இருந்து 
அக்கினியைக்‌ கொண்டுவர இயலாது போயிற்று (1 இராஜாக்கள்‌ 18), ஆனால்‌ 
அவர்களுடைய ஆலயங்கள்‌ ஒன்றில்‌ ஒரு மாயத்தோற்றத்தை 
ஏற்படுத்தும்படிக்கு அவர்களுக்கு நேரம்‌ கொடுக்கப்பட்டி ருந்தது என்றால்‌, 
அதை (அக்கினியை) தோற்றுவிப்பதில்‌ அவர்களுக்குப்‌ பிரச்சினை 
இருந்திருக்காது. “காணமுடியாத” ஒரு கம்பி, எளிதில்‌ தீப்பற்றும்‌ திரவம்‌, 
மங்கலான வெளிச்சம்‌, மேடைக்குக்‌ கீழிருந்து யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ தீப்பற்றச்‌ 
செய்தல்‌, மற்றும்‌ - ஆஹா! ஒரு “அற்புதம்‌” நிகழ்த்தப்பட்டதாக இருந்தது! 
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உயிர்பெற்று வந்து பேசிய சொரூபம்‌ பற்றிய விஷயம்‌ என்ன? ஒரு நாள்‌ 
இரவில்‌ நான்‌ தொலைக்காட்சியைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்தேன்‌: மரம்‌ 
மற்றும்‌ துணியால்‌ செய்யப்பட்ட உயிரற்ற உருவம்‌ ஒன்றுடன்‌ மேடைக்கு 
வந்த ஒரு மனிதர்‌, அதைத்‌ முட்டின்மேல்‌ உட்காரவைத்துக்கொண்டு அதனு 
டன்‌ பேசத்‌ தொடங்கினார்‌ - அது திரும்ப அவருடன்‌ பேற்று! அந்த 
உருவகத்தின்‌ தாடைகள்‌ அசைந்தன; அகன்‌ கண்கள்‌ உருண்டன; அதன்‌ 
தலை திரும்பிற்று; அதன்‌ புருவங்கள்‌ தூக்கின. நான்‌, வேற்றிடக்‌ குரல்‌ 
கோற்றுவிப்பாளர்‌ தமது பொய்‌ உருவுடன்‌ நிகழத்தும்‌ செயல்‌ பற்றி 
விவரித்துக்‌ கொண்டிருக்கின்றேன்‌. வேற்றிடக்‌ குரல்‌ தோற்றுவிக்கும்‌ - இது 
உதடுகளை அசைக்காமல்‌ பேசு, அந்த சத்தம்‌ வேறொரு ஆதாரமூலத்தில்‌ 
இருந்து வருவதுபோன்ற தோற்றத்தை ஏற்படுத்துதல்‌ என்ற - திறமையானது 
நீண்ட நீண்ட காலமாக நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ உள்ள திறமையாகும்‌. 
வேற்றிடக்‌ குரல்‌ தோற்றுவிக்கும்‌ திறமை பற்றிய பல புத்தகங்கள்‌, இந்தக்‌ 
கலையானது பழங்காலப்‌ புறதெய்வ வணக்கத்தவர்களால்‌ முழுமைப்‌ 








படுத்தப்பட்டது என்பகைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன. 

பேசும்‌ - உருவகம்‌ என்ற மோசடிக்கு எந்தத்‌ திறமையும்‌ தேவையில்லை 
என்பது சாத்தியமாகவே உள்ளது. பழங்காலப்‌ பெர்கமு நகரத்தை, நான்‌ 
பயணக்குழுவுடன்‌ சென்று பார்த்தபோது, புறதெய்வ ஆசாரியர்‌ ஒருவர்‌ 
ஒளிந்து கொள்வதற்கு கீழே இடம்‌ கொண்டிருந்த புறதெய்வ வணக்கப்‌ 
பீடம்‌ ஒன்று எங்களுக்கு காண்பிக்கப்பட்டது. ஆசாரியர்‌ ஒரு குழாயின்‌ 
வழியாக பேசுவகன்மூலம்‌, அந்தப்‌ பீடமே பேசுவது போன்ற தோற்றத்தை 
ஏற்படுத்த முடிந்தது. 

ஒரு உருவகம்‌ பேசுவது போன்ற தோற்றத்தை ஏற்படுத்தப்‌ பல 
வழிமுறைகள்‌ இருந்தன, மற்றும்‌ அது உயிருடன்‌ வருவது போன்ற 
தோற்றத்தை ஏற்படுத்தவும்‌ பல வழிமுறைகள்‌ இருந்தன. பழங்காலப்‌ புற 
தெய்வ வணக்கக்‌ கோவில்கள்‌ சிலவற்றின்‌ சிதிலங்களில்‌ காணப்படும்‌ 
கம்பிகளில்‌ உருளைகளும்‌, பொம்மலாட்டக்‌ கலைஞர்‌ ஒருவரால்‌ (கம்பிகள்‌ 
இணைக்கப்பட்ட உருவங்களைக்‌ கொண்டு நிகழ்ச்சிகளை நடத்துபவர்‌) 
சிலவேளைகளில்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட முறைமையொன்றைக்‌ கருத்தாகத்‌ 
தெரிவிக்கின்றன. 

அந்த நாட்களில்‌ இருந்த மக்கள்‌ இவ்வகையான தந்திரத்தினால்‌ 
ஈர்க்கப்பட்டனர்‌ என்பதில்‌ எவரேனும்‌ சந்தேகம்‌ கொண்டிருந்தால்‌, 
மந்திரவாதியான சீமோனின்‌ தகுதி-தொழில்‌ விபரத்தை ஆய்வுசெய்யுங்கள்‌: 
அவன்‌ “தன்னை ஒரு பெரியவனென்று சொல்லி, சமாரியா நாட்டு 
ஜனங்களைப்‌ பிரமிக்கப்பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்தான்‌. தேவனுடைய 





பெரிதான சக்தி இவன்தான்‌ என்று எண்ணி, சிறியோர்‌ பெரியோர்‌ யாவரும்‌ 





அவனுக்குத்‌ செவிகொடுத்துவந்தார்கள்‌” (நடபடிகள்‌ 8:9, 10)! 

நீங்கள்‌ நிச்சயமாக, இப்படிப்பட்ட வஞ்சனையானது பழைய 
நாட்களில்தான்‌ நிலவிற்று என்று கூறலாம்‌! நாம்‌, “ஒளியூட்டப்பட்ட” 
இன்றைய நாட்களில்‌, எவரொருவரும்‌ தெளிவான இப்படிப்பட்ட 
சூழ்ச்சிக்கு பலியாக விழுந்துவிடமாட்டார்‌ என்று நினைக்கச்‌ 
சாய்கின்றோம்‌. இது உண்மையாக இருக்க வேண்டும்‌ என்றே நான்‌ 
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விரும்புகின்றேன்‌, ஆனால்‌ இது அவ்வாறு இருப்பதில்லை. 7. 1. பர்னம்‌” 
என்பவர்‌, “ஓவ்வொரு நிமிடத்திற்கும்‌ ஒரு ஏமாற்றுக்காரன்‌/பிறார்‌ 
உடைமையை உறிஞ்சுபவன்‌ பிறக்கின்றான்‌?” என்று கூறியபோது 
உண்மையைத்தான்‌ பேசினார்‌. மக்கள்‌ சத்தியம்‌ என்று ஏற்றுக்கொள்வதாக 
உள்ள மதியீனத்தைக்‌ குறித்துத்‌ திகைப்பு அடைவதை நான்‌ ஒருக்காலும்‌ 
விட்டொழித்திருப்பதில்லை. 

விசேஷித்த வல்லமை கொண்டிருப்பதாக உரிமை கோருதல்களினால்‌ 
மக்கள்‌ மதியீனராக்கப்படும்‌ வழிமுறைகள்‌ பற்றி நான்‌ 
திகைப்படைகின்றேன்‌. உதாரணமாக, அப்போதுதான்‌ சந்தித்துள்ள 





குனிநபார்களின்‌ அந்தரங்கமான விபரங்களைப்‌ பற்றித்‌ தெரிந்திருப்பதாகத்‌ 
தோற்றம்‌ தருகிற வகையில்‌ தந்திரங்களை பயன்படுத்துகின்ற மனவியல்‌ 
வல்லுநர்‌ மற்றும்‌ “ஆவி உலக ஆலோசகர்‌” போன்றவர்களுக்குப்‌ பலர்‌ 
இரையாகி விழுகின்றனர்‌. மதம்சார்ந்த சடங்குகளையும்‌ “விளக்கமுடியாத 
கோட்பாடு” என்று அழைக்கப்படுவதையும்‌ நான்‌ குறிப்பிட முடியும்‌. 
கிறிஸ்தவத்தின்‌ பெயரால்‌ சூழ்ச்சியைப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ என்பது 
குறிப்பாக எச்சரிக்கையுடன்‌ இருக்க வேண்டிய விஷயமாக உள்ளது. பல 
கள்ளப்‌ போதகர்கள்‌, அற்புதங்கள்‌ செய்ய முடியும்‌ என்று, விசேஷமாக, 
குணமாக்கும்‌ அற்புதம்‌ செய்ய முடியும்‌ என்று உரிமை கோருகின்றனர்‌.” 
“குணமாக்குபவர்கள்‌”” எனப்படும்‌ இவர்கள்‌ பழமையான “மனதை 
வாசிக்கும்‌” தந்திரம்‌, மற்றும்‌ “யாரோ ஒருவருக்கு இங்கு பித்தப்பையில்‌ 
கோளாறு உள்ளது என்று தேவன்‌ என்னிடம்‌ கூறுகின்றார்‌” என்பது போன்ற 
விளக்கமற்ற, பொதுப்படையான கூற்றுகளை ஏற்படுத்துதல்‌ ஆகியவற்றைச்‌ 
செய்து, பெயாகூறாமல்‌, ஒரு நபர்‌ குணமானார்‌ என்று உரைக்கின்றனர்‌. 
ஒரு எளிய தந்திரத்தினால்‌, சமமற்ற கால்கள்‌ சமமாக்கப்பட்டதாக கோற்றம்‌ 
குருவிக்கப்பட முடியும்‌, அதே வேளையில்‌, வஞ்சிப்பதற்கான மிகவும்‌ 
விரிவான முறைமைகள்‌, குறிச்சொற்களாலும்‌ ஒளித்து வைக்கப்பட்ட 
மின்னனுச்‌ சாதனத்தினாலும்‌ தகவல்களைப்‌ பரப்புவதை 





உள்ளடக்குகின்றன. 

“உலகமானது வஞ்சிக்கப்பட விரும்புகிறது””” என்று செபாஸ்டியன்‌ 
பிரன்ட்‌ என்பவர்‌ எழுதியபோது அவர்‌ சரியாகவே சொன்னார்‌ என்பதை, 
நான்‌ அதிக காலம்‌ வாழ வாழ மிகவும்‌ உறுதிபட நம்புகின்றேன்‌. தூரின்‌ 
சிலையைப்‌” பார்க்கக்‌ கூட்டங்கள்‌ கூடுகின்றன. ஒரு சிலை அழுவதாகத்‌ 
தோற்றம்‌ அளிக்றெபோது ஆயிரக்கணக்கான மக்கள்‌ “அந்த சொரூபத்தைக்‌ 
குறித்து ஆச்சரியப்படுகின்றனர்‌. ””” 
கோரிய பின்பு அவ்விடத்தில்‌ புனிதத்‌ தலங்கள்‌ கட்டப்படுகின்றன. பூமியில்‌ 
இருந்து வந்த மிருகம்‌ தனது தந்திரங்களின்‌ பைக்குள்‌ கைவிட்டு வெளியே 
தொடர்ந்து எடுத்துப்‌ போடுகிறது. 

யோவானின்‌ வார்த்தைகளைக்‌ கடன்‌ பெறுவது என்றால்‌, இன்றைய 


மக்கள்‌ தரிசனங்கண்டதாக உரிமை 


நாட்களில்‌ மனிதர்களைப்‌ பிசாசானவன்‌ வஞ்சிக்கும்‌ வழிமுறைகள்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌, “ஒவ்வொன்றாக எழுதினால்‌ எழுதப்படும்‌ புஸ்தகங்கள்‌ 
உலகம்‌ கொள்ளாது” (யோவான்‌ 21:25ஐக்‌ காணவும்‌). சாத்தான்‌ 
வஞ்சிக்கின்ற வழிமுறைகள்‌ யாவற்றையும்‌ அட்ட வணையிடுவதைவிட, 
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மக்கள்‌ கவனமாய்‌ இருக்கும்படி, நம்பிக்கையற்றவர்களாகக்கூட 
இருக்கும்படி - தேவனுடைய வசனத்திற்கு நேர்மாறாக உள்ள எதையும்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ புறக்கணிக்கும்படி - அவர்களை ஊக்குவித்தல்‌ என்பது 
மிகவும்‌ முக்கியமானதாக உள்ளது! 

நமது தலைப்பின்‌ இந்த அம்சத்தை விட்டு நாம்‌ நீங்கிச்‌ செல்வதற்கு 
முன்பு, இதை நாம்‌ முடிந்த அளவுக்கு நடைமுறைக்குரியதாக்குவோம்‌. நாம்‌ 
மற்றவர்களைச்‌ சுட்டிக்காண்பித்து, “அவர்கள்‌ எப்படி இவ்வளவு சுலபமாக 
ஏமாற்றப்பட முடிந்தது?” என்று திகைப்புடன்‌ கேட்கலாம்‌. நாம்‌ 
நேர்மையானவர்களாய்‌ இருந்தால்‌, பிசாசானவன்‌ மதரீதியான 
குந்திரத்தினால்‌ வஞ்சிக்கின்ற ஒவ்வொரு நபருக்கும்‌ சரியாக அவன்‌, 
உலகப்பிரகாரமான இரட்டைப்‌ பேச்சினால்‌ ஓரு நூறுபேரை 
வஞ்சிக்கின்றான்‌ என்பதை ஒத்துக்‌ கொண்டாக வேண்டும்‌. மேலும்‌, நாம்‌ 
யாவருமே ஏதோ ஒரு வேளையில்‌, அவனது பொய்களில்‌ விழுந்துள்ளோம்‌ 
என்பதையும்‌ ஒத்துக்கொண்டாக வேண்டும்‌. இங்கு அவனது 
மிகவெற்றிகரமான வஞ்சனைகள்‌ சில கரப்படுகின்றன: 
“தேவனில்லாமலேயே நீங்கள்‌ நன்றாக இருக்க முடியும்‌”; “இந்த 
வாழ்க்கைதான்‌ எண்ணப்பட வேண்டியதாக உள்ளது; அடுத்து வரும்‌ 
வாழ்க்கையைப்‌ பற்றிக்‌ கவலைப்பட வேண்டாம்‌”; “சாதனையும்‌ 
உடமைகொள்ளுதலுமே மிகவும்‌ முக்கியமானவைகளாக உள்ளன.” 
“இயேசுவைத்‌ தவிர தேவனிடத்தில்‌ சேருவதற்கு வேறு வழிகளும்‌ 
இருக்கின்றன” என்பதே அவன்‌ கூறுகிறதான, ஆத்துமாவை மிகவும்‌ 





சீரழிவுக்குள்ளாக்கும்‌ பொய்யாக உள்ளது (யோவான்‌ 14:6; நடபடிகள்‌ 4:12 
ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌). 

நமது படிப்பின்‌ இந்தப்‌ பகுதியானது, “அவன்‌ தான்‌ கொண்டிராத 
ஆற்றலைக்‌ கொண்டுள்ளதாக உரிமை கோருகின்றான்‌” என்றுள்ளது. 
பிசாசானவன்‌ உங்களைச்‌ சந்தோஷமாக்குவதற்கு ஆற்றல்‌ 
கொண்டுள்ளதாக, உங்களை நிறைவுபெற்றுள்ளதாக உணரவைக்கும்‌ 
ஆற்றல்‌ கொண்டுள்ளதாக, உங்கள்‌ வாழ்வை அர்த்தம்‌ நிறைந்ததாக்கும்‌ 
ஆற்றல்‌ கொண்டுள்ளதாக உரிமை கோருகின்றான்‌. அவன்‌ 
பொய்சொல்கின்றான்‌! அவன்‌ அப்படிப்பட்ட ஆற்றல்‌ எதுவும்‌ 
கொண்டிருப்பதில்லை. தேவன்‌ மாத்திரமே அவற்றைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌ - 
மற்றும்‌ இவைகள்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருதயங்களை நிலைக்கச்‌ 
செய்துள்ளவர்களுக்கு அவர்‌ தருகிற வரங்களாக உள்ளன. 

“என்‌ பிரியமான சகோதரரே, மோசம்‌ போகாதிருங்கள்‌” (யாக்கோபு 
1:16)! 


அவன்‌ குன்னால்‌ தர முடியாதவற்றை 
வாக்களிக்கின்றான்‌ (13:16-18) 
நமது வசனப்பகுதியானது மிருகத்தின்‌, தர்க்கத்திற்குரிய 
“அடையாளம்‌” பற்றிய வசனப்பகுதியுடன்‌ முடிவடை றது. இப்பகுதி, 
“அது சிறியோர்‌, பெரியோர்‌, ஐசுவரியவான்கள்‌, சுயாகீனர்‌, அடிமைகள்‌, 
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இவர்கள்‌ யாவரும்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ வலதுகைகளிலாவது நெற்றிகளிலாவது 
ஒரு முத்திரையைப்‌ பெறும்படிக்கும்‌” என்று தொடங்குகிறது (வசனம்‌ 16). 
(“பூமியிலிருந்து வந்த மிருகம்‌ ஒரு மனிதனுக்கு முத்திரை இடுதல்‌” என்ற 
விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) 

அந்த நாட்களில்‌, அடிமைகளும்‌ மற்றவர்களும்‌ சிலவேளைகளில்‌ 
குங்கள்‌ கைகள்‌ அல்லது நெற்றிகளில்‌ உண்மையிலேயே அடையாளத்தைப்‌ 
பெற்றனர்‌.” 





வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகம்‌ எழுதப்பட்ட நாட்களில்‌, நீங்கள்‌ 
ரோமாபுரி நகரத்தின்‌ பிரதான வீதியில்‌ நடந்து சென்றிருந்தால்‌, 
நெற்றியிலோ அல்லது உள்ளங்கையிலோ முத்திரை 
அடையாளத்துடன்‌ இருக்கும்‌ மனிதர்‌ ஒருவர்‌ உங்களை நோக்கி 
வருவதை நீங்கள்‌ கண்டிருக்கலாம்‌. அவனது மாம்சத்தை பொசுக்கி 
எழுதப்பட்ட எழுத்துக்கள்‌ அல்லது வரையப்பட்ட உருவங்கள்‌, 
அவன்‌ எந்த மனிதனுக்கு அடிமை என்பதையோ அல்லது எந்தத்‌ 
தெய்வத்தின்‌ பக்தன்‌ என்பதையோ, அவன்‌ பெற்றுள்ள முத்திரை 
அடையாளத்திற்கு உரியவரைக்‌ கொண்டு 
அடையாளப்படுத்தப்படும்‌.* 


பவுல்‌ தமது உடலில்‌ “இயேசுவினுடைய அச்சடையாளங்களை” 
குரித்திருத்தல்‌ பற்றிப்‌ பேசியபோது (கலாத்தியர்‌ 6:17) - எஜமானருக்காக 
ஊழியம்‌ செய்கையில்‌ தாம்‌ பெற்றிருந்த தழும்புகளைப்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பிட்டபோது (2 கொரிந்தியர்‌ 11:23-25) - இந்த நடைமுறைப்‌ 
பழக்கத்தை அவர்‌ தமது சிந்தையில்‌ கொண்டிருந்து இருக்கலாம்‌.” 

13:16, 17ன்‌ “முத்திரை” என்பது நேரடி அர்த்தத்தில்‌ ஒரு முத்திரையாக 
உள்ளது என்று சிலர்‌ நினைக்கின்றனர்‌. “மிருகம்‌” என்று தலைப்பிடப்பட்ட 
கருத்துப்படக்‌ கைப்பிரதி ஒன்று என்னிடத்தில்‌ உள்ளது. அந்த சிறுபுத்தகம்‌ 
முழுவதிலும்‌, மிருகத்தைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌, தங்கள்‌ நெற்றிகளில்‌ “666” 
என்ற எண்ணை வெளித்தெரியும்படி எழுதப்பட்ட அல்லது பச்சைக்‌ 
குத்தப்பட்ட வர்களாக சித்தரிக்கப்படுகின்றனர்‌. இந்த “முத்திரை” என்பது 
வாங்குதல்‌ மற்றும்‌ விற்குதல்‌ என்பவற்றுடன்‌ இணைவு கொண்டிருந்ததால்‌ 
(வசனம்‌ 17), இந்த முத்திரையை, வர்த்தகத்தில்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ ஒரு 
அடையாளம்‌ என்று சிலர்‌ அடையாளப்படுத்தியுள்ளனர்‌: வங்கி எண்கள்‌, 
பேரங்காடிகளில்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ அடையாளக்கோடுகள்‌,*2 
(அமெரிக்காவில்‌) சமூக பாதுகாப்பு எண்கள்‌, மற்றும்‌ இவை போன்றவை. 
(இரண்டாம்‌ உலக யுத்தத்தின்போது, அமெரிக்காவில்‌ இருந்த சிலர்‌, உணவு 
பங்கீட்டு முத்திரைகள்‌ “மிருகத்தின்‌ முத்திரை?” என்று நம்பியிணங்‌ 
இயிருந்தனர்‌.) 

இந்த விளக்கங்களில்‌ எதுவும்‌, தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு எந்த 
அர்த்தமும்‌ உடையதாக இருந்திராது. “ சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌, மிருகத்தின்‌ 
“முத்திரை” என்பது, நாம்‌ 7ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ படித்த, தேவனுடைய முத்திரை 
என்பதற்கு பதிலியாக - மற்றும்‌ போலிப்பதிலியாக - உள்ளது: (1) தேவனு 
டைய முத்திரையானது “உண்மையுள்ள யாவரையும்‌” குறிப்பிடும்‌ 
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அடையாளத்துவ எண்ணாக உள்ள 144,000பேர்களுக்கு இடப்பட்டது; 
அவர்களில்‌ எந்த ஒரு தனிநபரும்‌ மறக்கப்படவில்லை. அது போலவே, 
மிருகத்தின்‌ முத்திரையானது “சிறியோர்‌, பெரியோர்‌, ஐசுவரியவான்கள்‌, 
குரித்திரர்‌, சுயாதீனர்‌, அடிமைகள்‌” யாவர்‌ மீதும்‌ இடப்பட்டது; பூமியில்‌ 
குடியிருப்பவர்களில்‌ எவரும்‌ தவறவிடப்படவில்லை. (2) 144,000 
போர்களின்‌ “நெற்றிகளில்‌” முத்திரையிடப்பட்டு (2:3), மற்றும்‌, மிருகத்தைப்‌ 
பின்பற்றியவர்கள்‌ “தங்கள்‌ வலது கைகளிலாவது, நெற்றிகளிலாவது 
முத்திரையிடப்பட்டனர்‌.” (3) (7ம்‌ அதிகாரத்தின்‌) முத்திரையானது, மீட்கப்‌ 
பட்டவர்கள்‌ தேவனுக்கு உரியவர்கள்‌ என்று சுட்டிக்காண்பித்தது, அவர்கள்‌ 
தேவனால்‌ பாதுகாக்கப்பட்டனர்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ தேவனுடைய 
கண்ணோக்கத்தில்‌ ஏற்புடையவர்கள்‌ ஆக்கப்பட்டனர்‌ - விசேஷமாக, 
துன்புற்றவர்கள்‌ மீது அவரது எண்ணப்போக்கு இவ்வாறு இருந்தது. 
பூமியின்‌ குடிகள்‌, மிருகத்தின்‌ உடமை என்ற வகையில்‌, அவனது 
பாதுகாப்பின்‌&ீழ்‌ இருப்பவர்கள்‌, மற்றும்‌ அவனது குணத்தைத்‌ 
குன்மயமாக்கிக்‌ கொண்டவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ முத்திரையிடப்‌ 
பட்டனர்‌.” முத்திரையைப்‌ பற்றி நாம்‌ படித்தபோது, அது நேரடி அர்த்தம்‌ 
கொண்டதல்ல என்று நாம்‌ வலியுறுத்தினோம்‌ - மிருகத்தின்‌ முத்திரையும்‌ 
நேரடி அர்த்தம்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. 

வேதாகமம்‌ எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ முத்திரைகள்‌ பற்பல 
நோக்கங்களைக்‌ கொண்டிருந்தன, ஆனால்‌ 7ம்‌ அதிகாரத்தில்‌, பாதுகாப்பு 
என்ற நோக்கமே வலியுறுத்தப்பட்டு இருந்தது. அதுபோலவே, மிருகத்தின்‌ 
முத்திரையை மனிதர்கள்‌ பெற்றுக்கொண்டபோது, அந்த மிருகமானது 
அவர்களுக்குத்‌ தேவையானவற்றை அளித்து, அவர்களைப்‌ பாதுகாக்கும்‌ 
என்று அது மறைமுகமான அர்த்தமாயிற்று. இருப்பினும்‌, பிசாசானவன்‌ 
தன்னால்‌ கொடுக்க முடியாதவற்றை எவ்வித மாறுபாடும்‌ இன்றி 
வாக்களிக்கன்றான்‌. 

இருப்பினும்‌ தொடக்கத்தில்‌, மிருகம்‌ தனது வாக்குறுதியின்படியே 
அளித்ததாக காணப்பட்டது: “அந்த மிருகத்தின்‌ முத்திரையையாவது அதின்‌ 
நாமத்தையாவது அதின்‌ நாமத்தின்‌ இலக்கத்தையாவது தரித்துக்‌ 
கொள்ளுகிறவன்‌ தவிர வேறொருவனும்‌ கொள்ளவும்‌ விற்கவும்‌ 
கூடாதபடிக்கும்‌ செய்தது” (வசனம்‌ 17). “முத்திரை” என்பது “அதின்‌ 
நாமத்தையாவுது அதின்‌ நாமத்தின்‌ இலக்கத்தையாவது” என்று அடை 
யாளப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. அந்த “இலக்கம்‌” பற்றி நாம்‌ பின்வரும்‌ 
(அடுத்த) பாடத்தில்‌ கலந்துரையாடுவோம்‌. அந்த நாட்களில்‌ ஒரு மனிதனின்‌ 
பெயர்‌ அவன்‌ எப்படிப்பட்ட வனாக இருந்தான்‌ என்பதைக்‌ குறித்து நின்றது 
என்பதை நினைவில்‌ வைத்துக்கொள்ளுங்கள்‌. மிருகத்தின்‌ பெயரைக்‌ 
கொண்டு “முத்திரையிடப்படுகல்‌” என்பது அந்த மிருகத்தைப்‌ போலவே 
ஆகுதல்‌ என்பதாக இருந்தது. 

“அடையாளத்தை/முத்திரையை” கொண்டிருந்தவார்கள்‌ தவிர வேறு 
எவரும்‌ வாங்கவோ விற்கவோ கூடாதிருந்தது என்பது தனிச்சிறப்பு வாய்ந்த 
உண்மையாக இருந்தது. இது வர்த்தகத்தை நடத்துவதற்கு குடிமக்கள்‌ 
கொண்டிருக்க வேண்டியிருந்த சட்டரீதியான பத்திரங்களைக்‌ 
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குறிப்பிடுவதாகச்‌ சிலர்‌ நினைக்கின்றனர்‌. புதைபொருள்‌ ஆராய்ச்சியானது, 
“பேரரசனுக்கு ஆராதனை/தொழுகை செலுத்தியிருந்ததற்கு ஆதாரமாக 
(சொரூபத்தை வணங்கியவர்கள்‌) பெற்றிருந்த சான்றிதழ்களின்‌ 
எஞ்சியபகுதிகளை வெளிச்சத்திற்குக்‌ கொண்டுவந்துள்ளது. ””” மெரில்‌ 0. 
டென்னீ என்பவர்‌ பின்வரும்‌ உட்கண்ணோட்டக்கைக்‌ கொடுத்தார்‌: 


திபேரியு தொடங்கி, பல்வேறு பேரரசர்களின்‌ கழ்‌, வியாபார 
பதிவேடுகள்‌ யாவும்‌ அரசாங்க முத்திரை கொண்டு முத்திரையிடப்பட 
வேண்டியிருந்தன, அவ்வாறு இல்லையேல்‌ பணப்பரி 
வர்த்தனையானது மதிப்பில்லாததாக இருக்கும்‌. உள்ளூர்‌ 
அதிகாரிகளுக்கு அனுமதிவேண்டி விண்ணப்பங்கள்‌ அனுப்பப்‌ 
பட்டன, சிலவேளைகளில்‌, இவைகள்‌ அப்போது ஆட்சிசெய்யும்‌ 
செசாரை ஆராதித்தலைப்‌ பேணிய, பல்வேறு நகரங்களின்‌ 
ஆசாரியத்துவத்திற்கும்‌ அனுப்பப்பட்டன.” 


பயன்படுத்த மறுத்தல்‌ என்பது இயல்பாகவே மிகவும்‌ பொதுவாக 
இருந்தது என்று மற்ற கல்வியாளர்கள்‌ நினைக்கின்றனர்‌: ஒருவேளை, 
கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌, சொரூபத்தைப்‌ பணிந்து கொள்ள மறுத்தால்‌ 
வார்த்தையானது பரப்பப்படும்‌, அவருடன்‌ பரிவர்த்தனை வைத்துக்‌ 
கொள்ள வர்த்தகர்கள்‌ மறுத்து விடுவார்கள்‌. ஒருவேளை, மன உணர்வில்‌ 
விழிப்புடைய கிறிஸ்தவர்கள்‌, புறதெய்வங்களுடன்‌ நெருங்கி அணிவகுத்து 
நின்ற வர்த்தகக்‌ குழுக்களிடம்‌ இருந்து தூரத்தில்‌ இருந்து கொண்டனர்‌. 
பொருளாதாரப்‌ பகிஷ்கரிப்பு (பயன்படுத்த மறுத்தல்‌) என்பது எவ்வகையில்‌ 
செயல்படுத்தப்பட்டிருப்பினும்‌,*” 13:17ம்‌ வசனம்‌, கிறிஸ்தவர்களுக்கும்‌ 
அவர்களின்‌ குடும்பங்களுக்கும்‌ தெளிவற்ற எதிர்காலத்தையே சித்தரித்தது. 

இவ்விதமாக நாம்‌, “இதிலே ஞானம்‌ விளங்கும்‌” என்று தொடங்குகிற 
18ம்‌ வசனத்திற்கு வருகின்றோம்‌. NIV வேதாகமத்தில்‌, “This callls for wis- 
௦” என்றுள்ளது. இதைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்குப்‌ போதிய அளவு ஞானம்‌ 
உடையவர்களுக்குத்‌ தகவல்‌ - விஷயங்களின்மீது மாறுபட்ட 
கருத்துநோக்கை இடும்‌ தகவல்‌ - அளிக்கப்பட வேண்டியிருந்தது. 
“விஷயங்களைக்‌ தேவன்‌ காணுகின்ற விதமாகக்‌ காணவருதல்‌” என்பது 





வேதாகம ஞானத்திற்கான ஒரு விளக்கமாக உள்ளது. 
முந்திய பாடத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌, ஒவ்வொரு மிருகமும்‌ 
அறிமுகப்படுத்தப்பட்ட பின்பு, ஊக்கமூட்டுதலின்‌ சுருக்கமான 





வார்த்தையொன்றைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ கொடுத்தார்‌ என்று நான்‌ 
சுட்டிக்‌ காண்பித்தேன்‌. கடல்‌ மிருகம்‌ அறிமுகப்படுத்தப்பட்ட தைத்‌ 
தொடர்ந்து வரும்‌ மறு உறுதிப்பாட்டிற்கான வார்த்தை 13:9, 10ல்‌ 
காணப்பட்டது, அதே வேளையில்‌ பூமியில்‌ இருந்து வந்த மிருகத்தின்‌ 
விவரிப்பை தொடர்ந்து வரும்‌ ஊக்கமூட்டுகலின்‌ வார்த்தை 18ம்‌ வசனத்தில்‌ 
காணப்படுகிறது: “இதிலே ஞானம்‌ விளங்கும்‌, அந்த மிருகத்தின்‌ 
இலக்கத்தைப்‌ புத்தியுடை யவன்‌ கணக்குப்பார்க்கக்கடவன்‌; அது மனுஷனு 
டைய இலக்கமாயிருக்கிறது அதனுடைய இலக்கம்‌ அறுநூற்றறுபத்தாறு. ” 

இவ்வசனமானது வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகத்தில்‌, முழு 
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வேதாகமத்திலும்கூட, மிகவும்‌ சிக்கலானவற்றில்‌ ஒன்றாகக்‌ கருதப்படுகிறது. 
இதை யோவானால்‌ அமைக்கப்பட்ட புதிராக எடுத்துக்கொள்ளுதல்‌ 
என்பது இவ்வசனப்பகுதி பற்றி மிகவும்‌ பிரபலமான விளக்கங்களில்‌ 
ஒன்றாக உள்ளது: 666 என்ற இலக்கத்தை ge!“ என்று அழைக்கப்படும்‌ 
செயல்முறையின்‌ மூலமாக யாரேனும்‌ தனிநபருடைய பெயரைக்‌ 
தரவழைக்கப்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது. இது ஒரு சிக்கலான - இதன்மீது நாம்‌ 
ஒரு தனிப்பட்ட பாடத்தைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ அளவுக்குச்‌ சிக்கலான - 
செயல்முறையாக உள்ளது.*” இப்போதைக்கு, யோவான்‌ ஒரு புதிரை 
முன்னிறுத்தியிருந்தால்‌, “இந்தக்‌ குறிப்பால்‌ உணர்த்தும்‌ வகையைத்‌ தீர்த்து 
வைக்க நவீனகாலத்தில்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட முயற்சி எதுவும்‌ முற்றிலுமாக 
நம்பச்செய்வதாக இருப்பதில்லை?“ என்று மார்ட்டின்‌ பிரான்ஸ்மொன்‌ 
கூறிய கூற்றை நான்‌ ஒப்புக்கொள்கின்றேன்‌ என்று கூறுவது போதுமானதாக 
உள்ளது. பின்வரும்‌ சிந்தனைகள்‌ ஆழ்ந்து சிந்தித்துப்பாருங்கள்‌: 

(1) வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ வேறு எந்தப்‌ பகுதியிலும்‌ எண்கள்‌ 
ஒரு புதிராக நடத்தப்படுவதில்லை. பின்பு, ஏன்‌, “666” என்ற எண்‌ மாத்திரம்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ அவ்வாறு நடத்தப்பட வேண்டும்‌? இப்புத்தகத்தின்‌ பிற 
இடங்கள்‌ யாவற்றிலும்‌, எண்கள்‌ அடையாளத்துவமாகவே நடத்தப்‌ 








பட்டுள்ளன. பின்பு ஏன்‌ நாம்‌, £666” என்ற எண்ணையும்‌ அடை 
யாளத்துவமாக நடத்தக்கூடாது? “இறைவெளிப்பாடு என்பது 
அடையாளங்களின்‌ புத்தகமாக உள்ளது; இது புதிர்களின்‌ புத்தகமாக 
இருப்பதில்லை!”*! 

(2) ஆறுதல்படுத்துதல்‌ என்பதே வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
புத்தகத்தின்‌ முற்றான நோக்கமாக இருந்தது, ஆனால்‌ ஒரு புதிரானது 
யாரேனும்‌ ஒருவருடைய பெயராகக்‌ கண்டறியப்பட முடியும்‌ என்றாலும்‌, 
அந்தப்‌ புதிரை முன்னிறுத்துவதில்‌ என்ன ஆறுதல்‌ இருக்கப்போகிறது? 
யோவான்‌ (வார்க்கை) விளையாட்டுக்களை விளையாடிக்கொண்டிருக்க 
வில்லை. குழப்பத்தை ஏற்படுத்துதல்‌ என்பதல்ல, ஆனால்‌ ஆறுதல்‌ 
படுத்துதல்‌ என்பதும்‌; கலக்கமூட்டுதல்‌ என்பதல்ல, ஆனால்‌ அமைதிப்‌ 
படுத்துதல்‌ என்பதும்‌, புதிர்‌ ஒன்றை முன்வைத்தல்‌ அல்ல, ஆனால்‌ உற்சாகம்‌ 
கொடுத்தல்‌ என்பதும்தான்‌ யோவானுடைய நோக்கமாக இருந்தது. 

18ம்‌ வசனம்‌ கிறிஸ்தவர்களை ஊக்கப்படுத்துதல்‌ என்பதையே 
நோக்கமாகக்‌ கொண்டிருந்தது என்பதற்குச்‌ சந்தர்ப்பப்பொருளானது 
இரண்டு குறிப்புகளை தருறெது. முதல்‌ குறிப்பு, இந்த எண்ணானது “ஒரு 
மனிகனுடையதாக” உள்ளது என்பதாகும்‌. வெளிப்படுத்தின புத்தகத்தின்‌ 
வேறொரு இடத்தில்‌ இதே சொல்விளக்கமானது “மனித/மனுஷ” என்ற 
வார்த்தையாக மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது (21:17). இந்தச்‌ 
சொற்றொடரானது கலாத்தியர்‌ 1:11; 3:15; மற்றும்‌ பிற வசனங்களில்‌, 
“பொதுவாக மனிதகுலத்கை” குறிப்பிடப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
யோவான்‌, “இது ஒரு குறிப்பிட்ட தனிநபரின்‌ இலக்கம்‌” என்று கூறவில்லை; 
மாறாக அவர்‌, “இது மனிதரைச்‌ சரியாகக்‌ குறிப்பிடும்‌ எண்ணாக உள்ளது!” 
என்றே கூறினார்‌. வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதென்றால்‌, மிருகத்தின்‌ 
எண்ணானது ஒரு கடவுளுடைய எண்ணாகவோ அல்லது மேம்பட்ட 
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சக்திகொண்ட மனிதருடைய எண்ணாகவோகூட இருப்பதில்லை. இது 
மனிதரின்‌ எண்ணாக மாத்திரம்‌ உள்ளது. எந்த ஒரு தனிநபரும்‌ அல்லது 
மனிகர்களின்‌ குழுவும்‌, எவ்வளவு வல்லமையுள்ளவர்களாய்‌ இருப்பினும்‌, 
சர்வவல்லமையுள்ள தேவனுக்கு எதிராக நிற்க முடியாது! (2 நாளாகமம்‌ 
20:56ஐக்‌ காணவும்‌). 

இரண்டாவது குறிப்பு, “666” என்ற எண்‌ மிருகத்திற்கு 
நியமிக்கப்பட்டது என்பதாகும்‌: இந்த எண்ணை விளக்கப்படுத்துவதற்கு, 
“ஆறு” என்ற எண்ணின்‌ அடையாளத்துவ அர்த்தத்தைக்‌ கொண்டு 
தொடங்க வேண்டும்‌. எண்கள்‌ பற்றிய நமது அறிமுகத்‌ துணைப்பாடத்தில்‌ 
நாம்‌, ஆறு என்பது ஏழைவிட ஓன்று குறைவாக இருப்பதாலும்‌, “ஏழு” 
என்பது பூரணத்துவத்தைக்‌ குறிப்பதாலும்‌, “ஆறு” என்பது பூரணமற்ற 
குன்மையை அல்லது பொல்லாங்கைக்‌ குறித்தது என்று கண்டோம்‌. 
மீண்டுமாக, ஆறு என்பது ஏறக்குறைய ஏழாக இருப்பதால்‌, “ஆறு” என்று 
சொல்வது வஞ்சனையையும்‌ மறைமுகமாக உணர்த்துகிறது. 

வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ பற்றிய வகுப்பைப்‌ போதிக்கும்போது 
நான்‌, சிலவேளைகளில்‌ காட்சிச்‌ செயல்விளக்கம்‌ ஒன்றைப்‌ 





பயன்படுத்துவதுண்டு: எனது கையில்‌ வெளிப்படையாக ஏழு 
நாணயங்களை எடுத்து எண்ணுவேன்‌. பின்பு நான்‌ எனது கையைப்‌ 
பின்புறமாக வைத்துக்கொண்டு, ஒரு நாணயத்தை எடுத்துவிடுவேன்‌ 
அல்லது ஒன்றும்‌ செய்யாதிருப்பேன்‌ என்று எனது உரையைக்‌ 
கேட்பவர்களுக்குக்‌ கூறுவேன்‌. நான்‌ எனது கையைப்‌ பின்புறமாக 
வைத்துவிட்டுப்‌ பின்பு அதை முன்புறம்‌ கொண்டு வந்து, எனது வகுப்பில்‌ 
இருப்பவர்கள்‌ நாணயங்களைப்‌ பார்க்க அனுமதிப்பேன்‌. எத்தனை 
நாணயங்கள்‌ உள்ளன என்று அவர்கள்‌ எண்ணிக்‌ கணக்கிடுவதைக்‌ 
கடினமாக்குவதற்காக, நாணயங்களை நான்‌ சற்றே அசைவாடச்‌ 
செய்துகொண்டிருப்பேன்‌, மற்றும்‌ அவர்களிடத்தில்‌ எனது கையில்‌ உள்ளது 
ஆறா அல்லது ஏழா எத்தனை நாணயங்கள்‌ என்று கூறும்படி அறைகூவல்‌ 
விடுப்பேன்‌. இதை நான்‌ பலமுறை செய்வேன்‌, சிலவேளைகளில்‌ ஆறு 
என்றும்‌ சில வேளைகளில்‌ ஏழு என்றும்‌ பதில்‌ கிடைக்கும்‌. எனது 
மாணவர்கள்‌ அவ்வப்போது தவறான எண்ணிக்கையை யூகிப்பதால்‌, இது 
ஆறு என்பது எவ்வாறு வஞ்சனையுள்ளதாக - ஏழைப்‌ போன்றே 
தோன்றுவதாக - இருக்க முடியும்‌ என்பதைச்‌ செயல்விளக்கப்படுத்துகிறது. 

நிறைவாக, “ஆறு” என்ற எண்‌ தோல்வியை முன்னறிவிக்கப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டது - ஏனெனில்‌, “ஆறு” என்பது “ஏழாக” இருக்க 
எவ்வளவுதான்‌ விரும்பினாலும்‌, “ஆறு” என்பது எப்போதும்‌ “ஆறாகவே” 
இருக்கும்‌. (ஒரு பொருளின்‌ விலையை ஏழு ரூபாய்‌ என்று 
நிர்ணயித்திருந்தால்‌, அந்தப்‌ பொருளை ஆறு ரூபாய்க்கு வாங்கவே 
முடியாது.) 

இப்போது, “ஆறு” என்ற எண்ணில்‌ பொதியப்பட்டுள்ள கருத்துக்களை 
ஒன்று சேருங்கள்‌. வேதாகமரீதியாக, சிலவற்றை மூன்று முறை திரும்பத்‌ 
திரும்பக்‌ கூறுதல்‌ என்பது, அதைத்‌ தனது மிக உயர்ந்த வல்லமைக்கு 
உயர்த்துதல்‌ என்பதாக உள்ளது. மூன்று “ஆறுகள்‌” துன்மார்க்கம்‌ மற்றும்‌ 
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வஞ்சனையின்‌ மிக உச்சத்தன்மையைக்‌ குறிக்கின்றன, ஆனால்‌ “இதிலே 
ஞானம்‌ விளங்கும்‌”: இது தோல்வியின்‌ உச்சத்தன்மையாகவும்‌ உள்ளது! 
முடிவில்‌, “666” என்பது “தோல்வியின்‌ மீதான தோல்வியின்‌ மீதான 
தோல்வி” என்பதற்கு நிலைநிற்கும்‌.* 

பிசாசானவன்‌ தன்னால்‌ ஒருபோதும்‌ கொடுக்க முடியாதவைகளை 
வாக்களிக்கின்றான்‌ என்பதை இந்த எண்ணானது தெளிவான தொனியில்‌ 
அறிவிக்கிறது! கள்ளத்தீர்க்கதரிசி, ஆட்டுக்குட்டியானவர்போல்‌ தோற்றம்‌ 
கொண்டிருக்கலாம்‌, மற்றும்‌ அவன்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ தமது 
முத்திரையை அருளியதுபோல்‌ ஓரு அடையாளத்தைக்‌ கையளிக்கக்‌ 
கூடியவனாகவும்‌ இருக்கலாம்‌. இருப்பினும்‌, முடிவில்‌, அவன்‌ 
ஆட்டுக்குட்டியானவராக இருப்பதில்லை. முடிவில்‌ அவனது அடையாளம்‌ 
ஒரு அடையாளமாக மாத்திரம்‌ இருக்கும்‌. முடிவில்‌, அவனைப்‌ 
பின்பற்றியவர்கள்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ பாதுகாப்பற்றவர்களாக விடப்பட்டுப்‌ 
போவார்கள்‌! 





தேவனின்‌ முத்திரை அவருக்கு சொந்தவானவர்கள்‌ மீதுள்ளது, 
அவரது ஆடுகள்‌ யாவும்‌ பாதுகாப்பாக உள்ளன; 

தீயவன்‌ ஒருவன்‌ தீங்கிழைக்கலாம்‌, 
ஆனால்‌ தேவன்‌ நிச்சயமாகவே காப்பார்‌. 


தேவனுடைய சொந்தப்‌ பரிசுத்த குமாரனில்‌ 

நம்பிக்கை கொள்ளாதவர்கள்‌ இப்படியிருப்பதில்லை; 
அவர்கள்‌ கைகளிலும்‌ தலையிலும்‌ ஒரு 

அடையாளம்‌ கொண்டுள்ளனர்‌, 
ஆனால்‌ அது துன்மார்க்கன்‌ ஒருவனிடமிருந்து பெறப்பட்டுள்ளது. 


உலகத்தின்‌ மிக இருளான இரவுகள்‌ பின்பு மேற்கொள்ளும்‌, 
நம்பிக்கையின்‌ கதிர்‌ எதுவும்‌ உதிக்காது; 
இப்போதே அவரிடத்தில்‌ புகலிடமாய்‌ ஓடுங்கள்‌ 
உங்களுக்குப்‌ பாதுகாப்பான இடமாயிருக்க 
அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌.”” 


“என்‌ பிரியமான சகோதரரே, மோசம்‌ போகாதிருங்கள்‌” (யாக்கோபு 
1:16)! 


முடிவுரை 

மதரீதியான வஞ்சனையைப்‌ பற்றி இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ நாம்‌ 
எடுத்துரைத்திருக்கின்றோம்‌. மக்கள்‌ வஞ்சிக்கப்படுவதைக்‌ காணுதல்‌ 
கவலைக்குரியதாக உள்ளது. பவுல்‌, “ஒருவனும்‌ உங்களை 
மோசம்போக்காதபடிக்கு எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌”” என்று கூறினார்‌ 
(2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:3௮. தங்களைத்‌ தாங்களே வஞ்சித்துக்‌ கொள்பவர்‌ 
களைக்‌ காணுதல்‌ இன்னும்‌ கவலைக்குரியதாக உள்ளது. யாக்கோபு 1:26 
வசனமானது, “தன்‌ இருதயத்தை வஞ்சிக்கும்‌” நபரைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகிறது. 
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அதே வேளையில்‌ 1 யோவான்‌ 1:8 வசனமானது, “நம்மை வஞ்சிக்கும்‌” 
விஷயம்‌ பற்றிப்‌ பேசுகிறது. (நீதிமொழிகள்‌ 14:12ஐயும்‌ காணவும்‌.) 

பவுல்‌, தாம்‌ ஒரு கிறிஸ்தவராவதற்கு முன்பு, தம்மைப்‌ பிசாசானவன்‌ 
வஞ்சிக்கக்கூடியவனாய்‌ இருந்தான்‌ என்று ஒப்புக்கொண்டார்‌: 


ஏனெனில்‌, முற்காலத்திலே நாமும்‌ புத்தியீனரும்‌, 
கீழ்ப்படியாதவர்களும்‌, வழிதப்பி நடக்கிறவர்களும்‌, பலவித 
இச்சைகளுக்கும்‌ இன்பங்களுக்கும்‌ அடிமைப்பட்டவர்களும்‌, 
துர்க்குணத்தோடும்‌ பொறாமையோடும்‌ ஜீவனம்‌ பண்ணுகிறவர்‌ 
களும்‌, பகைக்கப்படத்தக்கவர்களும்‌, ஒருவரையொருவர்‌ 
பகைக்கெவர்களுமாயிருந்தோம்‌. நம்முடைய இரட்சகராகிய தேவனு 
டைய தயையும்‌ மனுஷர்மேலுள்ள அன்பும்‌ பிரசன்னமானபோது, 
நாம்‌ செய்த நீதியின்‌ கிரியைகளினிமித்தம்‌ அவர்‌ நம்மை 
இரட்சியாமல்‌, தமது இரக்கத்தின்படி யே, மறுஜென்ம முழுக்கினாலும்‌, 
பரிசுத்த ஆவியினுடைய புதிதாக்குதலினாலும்‌ நம்மை 
இரட்சித்தார்‌. தமது கிருபையினாலே நாம்‌ நீதிமான்களாக்கப்பட்டு, 
நித்திய ஜீவனுண்டாகும்‌ என்றெ நம்பிக்கையின்படி சுதந்தரராகத்‌ 
தக்கதாக, அவர்‌ நமது இரட்சகராகிய இயேது கிறிஸ்து மூலமாய்‌, 
அந்தப்‌ பரிசுத்த ஆவியை நம்மேல்‌ சம்பூரணமாய்ப்‌ பொழிந்தருளினார்‌ 
(கீத்து 3:3-7). 


நீங்கள்‌ சாத்தானால்‌ வஞ்சிக்கப்பட்டிருந்தால்‌, சாத்தானுடைய 
பொய்களை இனியும்‌ விழுங்காது இருக்கும்படி நீங்கள்‌ தீர்மானம்‌ செய்ய 
வேண்டியது அவசியமாக உள்ளது. நீங்கள்‌ உங்கள்‌ கண்களைத்‌ திறந்து 
சிந்தையை விழித்தெழச்‌ செய்ய வேண்டியது அவசியமாக உள்ளது. நீங்கள்‌ 
ஓவ்வொரு கருத்தையும்‌ கோட்பாட்டையும்‌ வசனத்தினால்‌ சோதித்துப்‌ 
பார்க்கத்‌ தீர்மானிக்க வேண்டியது அவசியமாக உள்ளது. நீங்கள்‌ 
கர்த்தருக்குக்‌ கீழ்ப்படிய முடிவு செய்ய வேண்டியது அவசியமாக உள்ளது 
- அதை நீங்கள்‌ இப்போகே செய்ய வேண்டியது அவசியமாக உள்ளது!” 





போதகார்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புக்கள்‌ 

தொடக்ககால சபையின்‌ நாட்களில்‌ இரண்டாம்‌ மிருகம்‌ என்பது 
யாரைக்‌ குறித்தது மற்றும்‌ அது இன்றைய நாட்களில்‌ யாரைக்‌ குறிக்கிறது 
என்பதைக்‌ தொகுத்துரைக்கும்‌ (முந்திய பாடத்தில்‌ உள்ள) வரைவட்ட 
வணையைப்‌ பயன்படுத்துங்கள்‌. 

ஏழு நாணயங்கள்‌ கொண்ட காட்சிச்‌ செயல்விளக்கத்தைப்‌ 
பயன்படுத்த நீங்கள்‌ விரும்பலாம்‌. கர்த்தருடைய முத்திரை மற்றும்‌ 
மிருகத்தின்‌ அடையாளம்‌ ஆகியவற்றை நேரெதிராக ஒப்பிட்டுக்‌ காட்டும்‌ 
எளிய வரைவட்டவணை ஒன்றையும்‌ நீங்கள்‌ பயன்படுத்த விரும்பலாம்‌. 

இந்தப்‌ பாடத்திற்கு, “கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசி” என்று மாத்திரம்‌ தலைப்பிட 
முடியும்‌. மெரில்‌ 0. டென்னீ என்பவருடைய கருத்திலிருந்து 
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தழுவியமைக்கப்பட்ட ஒரு சுருக்கமான வரைவட்டவணை பின்வருமாறு: 
(1) அவனது நபர்த்துவம்‌, (2) அவனது வல்லமை, (3) அவனது பங்கு.” 
சார்லஸ்‌ ரைரீ என்பவருடைய கருத்திலிருந்து தழுவியமைக்கப்பட்ட 
இன்னொரு வரைவட்டவணை பின்வருமாறு: (1) அவனது தோற்றம்‌, 
(2) அவனது நோக்கம்‌, (3) அவனது அதிகாரம்‌, (4) அவனது பெருந்துன்பம்‌.” 


குறிப்புகள்‌ 

120:10ஐக்‌ காணவும்‌. பிசாசானவன்‌ வஞ்சிக்கின்றவனாக இருக்கின்றான்‌ என்ற 
உண்மை “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 3” என்ற புத்தகத்தில்‌ உள்ள “உங்கள்‌ 
விரோதியை அறியுங்கள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ வலியுறுத்தப்பட்டுள்ளது. 219:20ஐயும்‌ 
காணவும்‌. “மிருகம்‌ பூமியில்‌ இருந்து வெளிவந்தது என்பதில்‌ ஏதேனும்‌ 
முக்கியத்துவம்‌ இருக்கும்‌ என்றால்‌, அது அநேகமாக, அதன்‌ தோற்ற இடம்‌ 
பரலோகமல்ல ஆனால்‌ இந்த பூமியே என்பதாகவே இருக்கலாம்‌. (யோவான்‌ 3:31; 
யாக்கோபு 3:15 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌.) முதலாவது மிருகம்‌ கடலில்‌ இருந்து 
வந்தது என்றிருக்கையில்‌ இரண்டாவது மிருகம்‌ பூமியில்‌ இருந்து வந்தது என்ற 
உண்மையில்‌ அனேகமாகத்‌ சிறிதளவே முக்கியத்துவம்‌ இருக்கலாம்‌. மிருகங்கள்‌ 
பற்றிய தானியேலின்‌ தரிசனத்தில்‌, முதலில்‌ இவைகள்‌ கடலில்‌ இருந்து வந்தன என்று 
கூறப்பட்டது (கூனியேல்‌ 7:3); பின்பு இவைகள்‌ பூமியில்‌ இருந்து வந்தன என்று 
கூறப்பட்டது (தானியேல்‌ 7:17); “கடல்‌” மற்றும்‌ “பூமி” என்பவை தானியேலின்‌ 
தரிசனத்தில்‌ ஒன்றுக்குப்‌ பதில்‌ இன்னொன்றாக பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. 
“தரிசனத்தில்‌ ஒரு உயிரினம்‌ “பூமியில்‌ இருந்து வந்தது” எப்படி என்பது பற்றி நாம்‌ 
கருத்து எதையும்‌ கொண்டிருப்பது இல்லை. பூமியில்‌ இருந்து வந்த மிருகத்தின்‌ 
பிரவேசம்‌, நான்‌ சித்தரித்துள்ளதைக்‌ காட்டிலும்‌ குறைவான நாடகத்துவம்‌ 
உடையதாக - அல்லது அதிகமான நாடகத்துவம்‌ உடையதாக - இருந்திருக்கலாம்‌. 
யோவான்‌ கண்டதை நீங்கள்‌ “காண” முயற்சி செய்யும்படி நான்‌ உங்களை 
ஊக்கப்படுத்துகிறேன்‌ - அதன்மூலம்‌ உங்கள்‌ மீது இந்தத்‌ தரிசனத்தின்‌ 
செயல்வலிவானது யோவானின்‌ மீது இருந்தது போலவே இருக்கும்‌. “ஒரு சில 
விபரங்களே தரப்பட்டுள்ளதால்‌, பிரையன்‌ வாட்ஸூம்‌ நானும்‌ எங்கள்‌ 
கற்பனையை உபயோகப்படுத்த வேண்டியதிருந்தது. இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ 
கொடுக்கப்பட்டுள்ள பூமியில்‌ இருந்து வந்த மிருகத்தைப்பற்றிய பிரையனின்‌ 
சித்திரமானது வசனத்தின்‌ வாசனையைக்‌ தக்கவைத்துள்ளது என நான்‌ 
நம்புகின்றேன்‌. “மேலும்‌, இந்த மிருகம்‌ இரண்டு கொம்புகளை மாத்திரம்‌ 
கொண்டிருந்தது, இது வலுசர்ப்பத்தின்‌ பத்து கொம்புகளுக்கும்‌ (12:3), கடல்‌ 
மிருகத்தின்‌ பத்து கொம்புகளுக்கும்‌ (13:1) எதிரானதாக இருந்தது. (“இரண்டு” என்ற 
எண்ணின்‌ அடையாளத்துவ முக்கியத்துவம்‌ பற்றி “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” 
என்ற புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌, “முழக்கமிடும்‌ குதிரைக்‌ குளம்புகள்‌” என்ற 
பாடத்தில்‌ காணவும்‌.) இதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிப்பதற்கு நான்‌, பிரையனிடத்தில்‌, 
பூமியில்‌ இருந்த வந்த மிருகத்திற்கு சர்ப்பத்தின்‌ நாவையும்‌ வாலையும்‌ 
கொடுக்கும்படி கேட்டுக்கொண்டேன்‌. நான்‌ வளர்ந்து கொண்டிருந்தபோது, 
வேகமாய்‌ செல்லும்‌ சாரைப்பாம்பின்‌ [1241081216] வால்‌ என்பது நான்‌ மிகவும்‌ 
அஞ்சிய ஒரு விஷயமாக இருந்தது. “எங்கள்‌ முன்னோர்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்த 
நாடுகளில்‌ மத அடக்கு முறையின்&ழ்‌ கஷ்டப்பட்டதால்‌, நமது முன்னோர்கள்‌, 
அரசாங்கமானது மத விஷயத்தில்‌ தலையிடாமல்‌ காத்துக்‌ கொண்டனர்‌. ஆகவே 
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அமெரிக்க அரசியல்‌ சட்டமானது, “ஒரு மத நிறுவனத்தை ஆதரித்து சட்டம்‌ 
இயற்றாது, அல்லது மதநிறுவனம்‌ சுயேட்சயாய்‌ இயங்கும்‌ முறையைத்‌ தடை 
செய்யாது ...”” என்று கூறுகிறது. “அதின்‌ முன்பாக?” என்பது மிருகத்தின்‌ 
விருப்பத்தைச்‌ செய்வதற்கு இருந்த ஆவலைக்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. ஒரு தீர்க்கதரிசி 
தேவனுடைய “பிரசன்னத்தில்‌” இருந்தபோது, அவர்‌ கர்த்தருடைய சித்தத்தை 
செய்வதற்கு தயாராக இருந்தார்‌. '“சாவுக்கேதுவான காயம்‌ 
சொஸ்தமாக்கப்பட்டது”” என்பது மிருகத்தின்‌ தனிப்பட்ட அடையாளமாக 
இருந்தது (13:3, 12, 14). இந்த காயம்‌ பற்றி சாத்தியமான ஒரு விளக்கத்திற்கு, முந்திய 
பாடத்தில்‌ காணவும்‌. 

“வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌” “பூமியின்‌ குடிகள்‌?” என்பது 
அவிசுவாசிகளையும்‌ கிறிஸ்தவரல்லாதவர்களையும்‌ குறிக்கிறது. “சொரூபம்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட 2/௦ என்ற கிரேக்க வார்த்தையில்‌ இருந்தே நாம்‌, “1000” 
என்ற வார்த்தையைப்‌ பெறுகின்றோம்‌. 1M. Robert Mulholland Jr., Revelation: Holy 
Living in an Unholy World, Francis Asbury Press Commentary, gen. ed. M. Robert Mulholland 
Jr. [Grand Rapids, Mich.: Francis Asbury Press, 1990], 236. *“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 
2” என்ற புத்தகத்தில்‌ கறுப்புக்‌ குதிரையின்மீது ஏறியிருந்தவன்‌ பற்றிய குறிப்புகளைக்‌ 
காணவும்‌. '*பேரரசனின்‌ சொரூபத்தைப்‌ பணிந்துகொள்ள மறுத்த எந்த 
கிறிஸ்தவருக்கும்‌ மரண தண்டனை விதிக்கப்படக்‌ கூடிய சாத்தியக்கூறு இருந்தது. 
இருப்பினும்‌, (சட்டத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ எப்போதுமே காணப்படுகிறபடி) 
அந்தச்‌ சட்டமானது மற்ற இடங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ சில இடங்களில்‌ மாத்திரம்‌ 
கண்டிப்பாக அமுல்படுத்தப்பட்டது என்று வரலாறு வெளிப்படுத்துகிறது; 
இவ்விதமாக, உண்மையுள்ள கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஏறக்குறைய விதிவிலக்கு எதுவுமின்றி 
துன்புற்றிருந்தாலும்‌, அவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ இறந்துவிடவில்லை. '£யோவானின்‌ 
நாட்களில்‌ கடல்‌ மிருகம்‌ எதைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்திற்று என்பது பற்றிய 
குறிப்புகளை, இந்த புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌, “காணுங்கள்‌, கவனியுங்கள்‌ மற்றும்‌ 
கற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. "Bruce M. Metzger, Breaking the 
Code: Understanding the Book of Revelation (Nashville: Abingdon Press, 1993), 75. “Ray 
Summers, Worthy Is the Lamb (Nashville: Broadman Press, 1951), 178. Summers gave as a 
source E. G. Hardy, Christianity and the Roman Government (New York: Macmillian Co., 
1925). செசாருக்கும்‌ பேரரசுக்கும்‌ வணக்கத்தை மேம்படுத்திய பல்வேறு 
ஆலோசனைக்‌ குழுக்கள்‌ பற்றிய முழு விபரங்கள்‌ Sir William Ramsay, The Letters to 
the Seven Churches (New York: Hodder and Stoughton, 1904) என்ற புத்தகத்தில்‌ 
குரப்பட்டுள்ளன. '“Frank Pack, Revelation, Part 2, The Living Word Series (Austin, Tex.: 
R. B. Sweet Co., 1965), 11. Pliny Epistulae 96, trans. R. H. Bainton. Quoted in Roland H. 
Bainton, Christendom, vol. 1 (New York: Harper & Row, 1966), 57. இந்தக்‌ கடிதம்‌ கி.பி. 
111-113 வாக்கில்‌ எழுதப்பட்டது. 

A Albert H. Baldinger, Preaching From Revelation: Timely Messages for Troubled 
Hearts (Grand Rapids, Mich.: Zondervan Publishing House, 1960), 68. °2Martin H. 
Franzmann, The Revelation of John (St. Louis, Mo.: Concordia Publishing House, 1976), 
96. “William Barclay, The Revelation to John, vol. 2, rev. ed., The Daily Study Bible Series 
(Philadelphia: Westminster Press, 1976), 98. 24ம்‌ வசனத்தின்படி, மிருகத்தை 
(பேரரசனை) ஆராதித்தல்‌ என்பது வலுசர்ப்பத்தை (பிசாசை) ஆராதித்தலாகவே 
இருந்தது. நமது சமூகத்தில்‌ “பிசாசை ஆராதித்தல்‌” பற்றி) செய்தித்தாள்கள்‌ 
அறிவிக்கும்போது வருந்திக்‌ கலக்கம்‌ அடைந்த நண்பர்கள்‌ சிலர்‌ எனக்குள்ளனர்‌. 
புறதெய்வ வணக்கத்தின்‌ அந்த வடிவத்தில்‌ பிடிபடும்‌ ஒவ்வொரு நபருக்கும்‌ சமமாக, 
கர்த்தராகிய தேவனை சேவிப்பதற்கு மேலாக மற்ற முன்னுரிமைகளை வைத்து 
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“பிசாசை ஆராதிக்கிற”” ஆயிரக்கணக்கானவர்கள்‌ உள்ளனர்‌ என்பது அவர்கள்‌ 
உணர்ந்தறியாத விஷயமாக உள்ளது. “£விக்கிரக ஆராதனை பற்றிய மற்ற 
தகவல்களுக்கு, ரோமர்‌ 1:21-23, 25; 1 யோவான்‌ 5:21 ஆகிய வசனங்களைக்‌ 
காணவும்‌. Baldinger, 69. ZHomer Hailey, Revelation: An Introduction and Commentary 
(Grand Rapids, Mich.: Baker Book House, 1979), 293. °°11:3-14ஐக்‌ படித்தபோது நாம்‌, 
குறிப்பிடப்பட்ட அற்புதங்கள்‌ தேவனுடைய உதவிக்கும்‌ அவரது 
பிரசன்னத்திற்கும்‌ பொதுவான அடையாளத்துவமாயிருந்தன என்று முடிவு 
செய்தோம்‌. இருப்பினும்‌, முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ தேவனால்‌ ஏவுதல்‌ பெற்ற 
பேச்சாளர்கள்‌ அற்புதங்கள்‌ நிகழ்த்த முடிந்தது என்பது உண்மையாகவே உள்ளது 
(மாற்கு 16:17-20). இந்த அற்புதங்கள்‌, பிரசங்கிக்கப்பட்ட வசனத்தை 
உறுதிப்படுத்தின (எபிரெயர்‌ 2:3, 4). அதே நோக்கத்தை, இன்றைய நாட்களில்‌, இந்த 
அற்புதங்கள்‌ பற்றிய பதிவுகள்‌ நிறைவேற்றுகின்றன (யோவான்‌ 20:30, 31). “இந்த 
வசனத்தில்‌, கள்ளத்தூர்க்கதரிசியால்‌, இந்த பூமியின்‌ மீது இருதயத்தை மையப்படுத்தி 
யிருந்தவர்களான பூமியின்‌ குடிகள்‌ மற்றும்‌ அவிசுவாசிகள்‌ ஆகியவர்களை 
மாத்திரமே வஞ்சிக்க முடிந்தது. வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்வதென்றால்‌, 
கபடமுள்ளவர்களை மாத்திரமே அவனால்‌ வஞ்சிக்க முடியும்‌, இருப்பினும்‌, மற்ற 
வசனப்பகுதிகள்‌ கிறிஸ்தவர்களை மோசம்‌ போக்கப்படுதலுக்கு எதிராக 
எச்சரிக்கின்றன - இது, ஒரு கிறிஸ்தவரின்‌ சிந்தனையானது இந்தப்‌ பூமியின்மீது 
மையங்கொண்டிருந்தால்‌, அவரும்கூடச்‌ சாத்தானால்‌ வஞ்சிக்கப்பட்டுவிட முடியும்‌ 
என்று சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன. “முத உயரதிகார வர்க்கத்தில்‌, ஒரு ரோமக்‌ 
கனவானும்‌ வட்டார அதிபதியும்‌, கோவிலில்‌ செசாருடைய புதிய சொரூபம்‌ 
ஒன்றை அர்ப்பணிக்கச்‌ சந்திக்கும்போது, மக்களை ஈர்ப்பதற்காக 
அடையாளங்களும்‌ அற்புதங்களும்‌ நிகழ்த்தப்படும்‌” (Edward Myers, After These Things 
I Saw: A Study of Revelation [Joplin, Mo.: College Press Publishing Co., 1997], 241). 
Adela Yarbro Collins, The Apocalypse (Wilmington, Del.: Michael Glazier, 1979), 
96. 221 கொரிந்தியர்‌ 18ஆம்‌ அதிகாரம்‌, “நிறைவானது” வந்தபோது அற்புத 
வல்லமைகள்‌ ஒழிந்து போகவேண்டியதாக இருந்தன என்று போதிக்றெது (வசனம்‌ 
10). மூலமொழியில்‌, “நிறைவானது” என்பது நடுநிலையானதாகவும்‌, தேவனிடத்தில்‌ 
இருந்து வந்த வெளிப்பாட்டின்‌ “நிறைவு” அல்லது “முழுமையும்‌” என்பதைக்‌ 
குறிப்பதாகவும்‌ காணப்படுகிறது (யாக்கோபு 1:25ஐக்‌ காணவும்‌). வெளிப்படுத்தின 
விசேஷமானது எழுதப்பட்ட கடைசிப்‌ புத்தகமாக இருந்தது என்பதால்‌ இது புதிய 
ஏற்பாட்டை முடித்திருந்தது. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள பல்வேறு புத்தகங்களும்‌ 
எழுதப்பட்டு விநியோகிக்கப்பட்டு பின்பு ஒன்றாகக்‌ கூட்டப்படுவதற்குச்‌ 
சற்றுக்காலம்‌ ஆயிற்று என்பதும்‌ உண்மையே. தொடக்கால சபையில்‌ அற்புத 
செயல்கள்‌ என்று நாம்‌ அறிந்துள்ளவை, புதிய ஏற்பாடு நிறைவானபோது 
அற்புதங்கள்‌ ஓழிந்துபோயின என்ற முடிவை உறுதிப்படுத்துகன்றன. 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ மாத்திரமே அற்புதங்கள்‌ செய்யும்‌ வல்லமையை மற்றவர்களுக்கு 
கொடுக்க முடிந்திருந்தது. அப்போஸ்தலர்கள்‌ மற்றும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
கைகளினால்‌ வரம்‌ பெற்றவர்கள்‌ ஆகியோர்‌ மரித்த பின்பு, உண்மையான 
அற்புதங்களை செய்யும்‌ வல்லமையை இந்த பூமியில்‌ எவரும்‌ கொண்டிருந்ததில்லை. 
“டுவளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 3” என்ற புத்தகத்தில்‌ உள்ள “ அந்திக்‌ கிறிஸ்துவும்‌” 
வெளிப்படுத்தின விசேஷமும்‌” என்ற பாடம்‌ 2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:8ன்‌ 
“அக்கிரமக்காரன்‌” பற்றிய சில தகவல்களைக்‌ கொண்டுள்ளது. “பினேயஸ்‌ டெய்லர்‌ 
பர்னம்‌ (1810-91) என்பவர்‌ அமெரிக்காவின்‌ காட்சி மனிதர்களில்‌ பகட்டான 
ஒப்பனையுடையவராய்‌ இருந்தார்‌, ஒருவேளை இவர்‌ பானம்‌ மற்றும்‌ பெய்லி 
சர்க்கஸில்‌ தமது பங்குப்‌ பணிக்காக நன்கு அறியப்பட்ட வராக இருந்தார்‌. “எனது 
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கூற்றானது இன்றைய நாட்களில்‌ அற்புத குணமடை வதில்‌ நம்பிக்கை கொண்டுள்ள 
எல்லாரும்‌ பொய்யர்கள்‌ என்று மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துவதாக 
எடுத்துக்கொள்ளக்கூடாது. ஆவிக்குரிய இயக்கத்தில்‌, நேர்மையும்‌ உண்மையும்‌ 
உடையவர்கள்‌ என்று நான்‌ நம்புகின்ற பல நண்பர்களை கொண்டுள்ளேன்‌ - 
இவர்கள்‌ உண்மையாக இருந்து தவறுகின்றர்களாய்‌ உள்ளனர்‌, ஆனால்‌ 
உண்மையானவர்களாக இருக்கின்றனர்‌. இதற்கு நேர்மாறாக, வஞ்சனை நிறைந்த 
உணர்வுடன்‌, பெரிய “குணமாக்கும்‌ கூட்டங்களை” அரங்கேற்றுகின்றவர்கள்‌ 
பொய்களும்‌ ஏமாற்று வேலைகளும்‌ இல்லாதிருப்பது எப்படி என்பதை என்னால்‌ 
காண இயலவில்லை. இது நியாயந்தீர்ப்பதாக இருக்குமென்றால்‌, நான்‌ தேவனு 
டைய மன்னிப்பை வேண்டுகிறேன்‌. “Sebastian Brant (௦. 1458-1521), The Ship of Fools 
(1494); quoted in John Bartlett, Bartlett's Familiar Quotations, 16th ed., gen. ed. Justin 
Kaplan (Boston: Little Brown and Co., 1992), 135. இந்தச்‌ சீலை பற்றிய தகவல்கள்‌ 
நிறைய அடங்கிய பெரிய கோப்பு ஒன்றை நான்‌ வைத்து இருக்கின்றேன்‌, இது 
இயேசுவின்‌ சிலுவை மரணத்திற்குப்‌ பின்னர்‌ அவரது உடலைச்‌ சுற்றி 
மூடப்பட்டிருந்ததாக நம்பப்படுகிறது. இந்த உரிமை கோருதல்‌ சரியானதாக 
இருப்பதற்கு ஆதாரம்‌ எதுவும்‌ இல்லை: (1) இந்தச்‌ சீலையின்‌ காலம்‌ பற்றி நிர்ணயம்‌ 
செய்ய நடந்த முயற்சியானது, இது புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்திற்குப்‌ 
பிந்தியது என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. (இதைப்‌ பற்றிய வரலாறு 1171ல்‌ 
கான்ஸ்டான்டிநோபிள்‌ என்ற இடத்திற்கு [இப்போது இஸ்தான்புல்‌] முன்பு 
அறியப்படாததாக உள்ளது.) (2) சுவிசேஷ விபரங்களின்படி, இயேசு இவ்வகையான 
சீலையில்‌ சுற்றப்படவில்லை. (3) இதில்‌ உள்ள உருவகம்‌ இயேசுவினுடையதுதான்‌ 
என்று நிரூபிக்க வழியெதுவும்‌ இல்லை. (அந்த நாட்களில்‌ அவர்‌ ஒருவர்‌ மாத்திரம்‌ 
இவ்வாறு தவறாக நடத்தப்பட்டிருந்ததில்லை.) இப்படிப்பட்ட ஒரு 
நினைவுச்சின்னம்‌ பாதுகாக்கப்பட்டு வணக்கத்திற்கு உரிய பொருளாக்கப்பட தேவன்‌ 
அனுமதித்திருக்கமாட்டார்‌ என்று நம்புவதற்குக்‌ காரணம்‌ உள்ளது. “ஒரு 
சிலையானது அழுவதாக அல்லது இரத்தம்‌ சிந்துவதாகத்‌ தோன்றுறெபோது, 
சாத்தியக்கூறுள்ள பல விளக்கங்கள்‌ உள்ளன, இவைகள்‌, சுற்றிலும்‌ உள்ள 
காற்றைவிடக்‌ குளுமையாக உள்ள பொருளானது இயற்கையாகவே வியர்வை 
சிந்துதல்‌ என்பதில்‌ இருந்து முற்றிலும்‌ ஏமாற்றுவேலை என்பது வரையிலான 
அளவில்‌ உள்ளன. “&ழ்ப்படியாத அடிமைகளும்‌ தோல்வியடைந்த போர்வீரரா்களும்‌ 
அடையாளம்‌ இடப்பட்டனர்‌ என்று பழங்காலப்‌ பதிவேடுகள்‌ திட்ட வட்டமாகக்‌ 
குறிப்பிடுகின்றன. “Merrill C. Tenney, Proclaiming the New Testament: The Book of 
Revleation (Grand Rapids, Mich.: Baker Book House, 1963), 68. 

4“ அடையாளமிடுதலின்‌” பின்னனி என்பது அடிமைகளை அடையாளமிடுதல்‌ 
என்பதாயிருந்ததில்லை, ஆனால்‌ இது நாணயங்களின்‌ மீதுள்ள உருவகங்கள்‌ அல்லது 
பதிவேடுகளின்மீது இடப்படும்‌ முத்திரைகள்‌ என்பவைகளாய்‌ இருந்தன என்று சிலர்‌ 
நம்புகின்றனர்‌. “£“குறிப்புக்‌ கோடு” அல்லது “உலகளாவிய உற்பத்திப்பொருள்‌ 
கோடு” என்பது வேறுபட்ட அகலம்‌ கொண்ட செங்குத்துக்‌ கோடுகளின்‌ 
வரிசையாக, ஒரு உற்பத்திப்பொருளின்‌ மேல்‌ உறையில்‌ அச்சிடப்பட்டிருக்கும்‌ 
மற்றும்‌ இது கடையில்‌ உள்ள ஒரு மின்னணுச்‌ சாதனத்தினால்‌ வாசிக்கப்படும்‌. 
இந்தக்‌ குறிக்கோடானது ஒரு பொருளின்‌ பெயர்‌, அதன்‌ விலை மற்றும்‌ அதைப்‌ 
பற்றிய பிறதகவல்களைத்‌ தருவதாய்‌ இருக்கிறது. “இதைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடக்கூடிய 
மற்ற கண்ணோட்டங்களும்‌ புறக்கணிக்கப்பட வேண்டும்‌. முதல்‌ நாள்‌ 
(ஞாயிற்றுக்கிழமை) ஆராதனையானது “மிருகத்தின்‌ அடையாளமாக” உள்ளது 
என்று ஏழாம்நாள்‌ அட்வென்ட்டிஸ்டுகளால்‌ உரிமைக்கோரப்படுதல்‌ என்பது 
அவர்களின்‌ வினோதமாக விளக்கங்களில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. **நெற்றியில்‌ 
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முத்திரையிடப்பட்டிருத்தல்‌ என்பது அவர்களின்‌ சிந்தனை 
பாதிக்கப்பட்டிருத்தலைக்‌ குறிப்பிட்டது; கையில்‌ முத்திரையிடப்பட்டிருத்தல்‌ 
என்பது அவர்களின்‌ செயல்கள்‌ டாதிக்கப்பட்டிருத்தலைக்‌ குறிப்பிட்டது. “Pack, 11. 
W. B. West Jr.’s commentary has the wording of this certificate (Revelation Through First 
Century Glasses, ed. Bob Prichard [Nashville: Gospel Advocate Co., 1997], 95). “Tenney, 
66. “சில எழுத்தாளர்கள்‌, அந்த நாட்களில்‌ இருந்த நாணயங்களில்‌ பேரரசனின்‌ 
உருவமும்‌ அவனது தெய்வீகப்‌ பெயர்களும்‌ இருந்ததால்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ அவற்றைப்‌ 
பயன்படுத்தத்‌ தயங்கினர்‌ என்றும்‌ நினைக்கின்றனர்‌. இதுவும்‌ அவர்களைப்‌ 
பொருளாதார ரீதியாக பாதித்திருக்கும்‌. “ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்னரசாட்சிக்‌ 
கொள்கைக்காரர்கள்‌ இந்த அணுகுமுறையைப்‌ பயன்படுத்துவதில்லை, ஏனென்றால்‌ 
அவர்கள்‌, யோவானின்‌ நாட்களில்‌ வாழ்ந்த எவரையும்‌ மிருகம்‌ என்று 
அடையாளப்படுத்த விரும்பாமல்‌, அதற்கு மாறாக, எதிர்காலத்தில்‌ 
தோன்றவிருக்கும்‌ ஒரு மேலான வல்லமைகொண்டவனையே மிருகமாக 
அடையாளப்படுத்த விரும்புகின்றனர்‌. “இந்த வசனம்‌ எதை அர்த்தப்படுத்துகிறது 
என்று எவரொருவரும்‌ அறிவதில்லை - ஆனால்‌ மிருகம்‌ தோன்றும்‌ போது அந்த 
அர்த்தம்‌ தெளிவாக்கப்படும்‌'” என்பது ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்னரசாட்சிக்‌ 
கொள்கைக்காரர்களின்‌ தனிப்பட்ட அணுகுமுறையாக உள்ளது. இந்த 
அணுகுமுறையானது வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகத்தின்‌ முழுமையான 
திட்டம்‌ மற்றும்‌ நோக்கம்‌ஆகியவற்றிற்கு நேர்மாறாக உள்ளதால்‌, இது 
புறக்கணிக்கப்பட வேண்டியதாக உள்ளது. “அடுத்து வருகிற “இது 
கூட்டப்படுவதாயிருப்பதில்லை!”” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. * Franzmann, 98. 
#William Hendriksen, More Than Conquerors (Grand Rapids, Mich.: Baker Book 
House, 1954), 273. “21:17ல்‌ KIV வேதாகமம்‌ ஒரு நேரடியான மொழிபெயர்ப்பைக்‌ 
கொண்டுள்ளது: “the Measure of a man.” NASB வேதாகமத்தில்‌ “human Measurements” 
என்றுள்ளது. “57100 McGuiggan, The Book of Revelation, Looking Into the Bible Series 
(Lubbock, Tex.: International Bibilical Resources, 1976), 205. மனிதன்‌ ஆறாம்நாளில்‌ 
படைக்கப்பட்டதால்‌, “ஆறு” என்பது மனிதனின்‌ எண்ணாக உள்ளது என்று சிலர்‌ 





உறுதிப்படுத்துகன்றனர்‌. “Hendriksen, 182. This was adapted from an anonymous poem 
included in John J. Van Gorder, ABC's of the Revelation (Grand Rapids, Mich.: Zondervan 
Publishing House, 1952), 120. “இந்த பாடம்‌ ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டால்‌, மக்களுக்கு அவர்களின்‌ பெயர்கள்‌ ஜீவபுத்தகத்தில்‌ 
எழுதப்பட்டிருப்பதை உறுதிப்படுத்திக்‌ கொள்வது எவ்வாறு என்று நீங்கள்‌ கூற 
விரும்புவீர்கள்‌. அவர்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறாதிருந்தால்‌, விசுவாசித்து 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவர்கள்‌ கர்த்தரால்‌ அவரது சபையில்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டனர்‌ என்று கூறும்‌ நடபடிகள்‌ 2ஐ நினைவுபடுத்துங்கள்‌ (வசனங்கள்‌ 
38, 41, 47). சபை என்பது இரட்சிக்கப்பட்டவர்களைக்‌ கொண்ட சரீரமாக 
இருப்பதால்‌, அவர்களுடன்‌ சேர்த்துக்கொள்ளப்படுதல்‌ என்பது ஒருவரின்‌ பெயர்‌ 
இரட்சிக்கப்பட்ட வர்களின்‌ பட்டியலில்‌ கூட்டப்படுதல்‌ என்பதாக உள்ளது. உங்கள்‌ 
உரையைக்‌ கேட்பவர்களில்‌ சிலர்‌, ஒருகாலத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றிருந்து, 
இப்போது உண்மையற்றவர்களாய்‌ இருந்தால்‌, ஒருவரின்‌ பெயரானது 
அந்தப்புத்தகத்தில்‌ இருந்து நீக்கப்படக்கூடும்‌ என்பதை அவர்களுக்கு 
நினைவூட்டுங்கள்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 3:5; யாத்திராகமம்‌ 32:32), மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ மீளக்கட்டுவிக்கப்படும்படிக்கு அவர்களை உற்சாகப்படுத்துங்கள்‌ 
(நடபடிகள்‌ 8:22, 23; யாக்கோபு 5:16). “71, 68-70. “Charles Caldwell Ryrie, Revela- 
tion (Chicago: Moody Press, 1968), 82-87. 
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மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 


10. 


17. 


12. 


ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 
13ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ வலுசர்ப்பத்திற்குப்‌ பயமுறுத்தும்‌ முகவராக 
இருந்தது யார்‌? வலுசர்ப்பத்திற்கு வஞ்சனையின்‌ முகவராக 
இருந்தது யார்‌? 
பூமியிலிருந்து வந்த மிருகத்தின்‌ தோற்றம்‌ எவ்வகையில்‌ 
வஞ்சிப்பதாக இருந்தது? 
வெளிப்படுத்தின புத்தகத்தின்‌ வேறிடத்தில்‌, பூமியிலிருந்து வந்த 
மிருகம்‌ என்னவென்று அழைக்கப்படுகிறது? 
பூமியிலிருந்து வந்த மிருகம்‌ எவ்வளவு அதிகாரம்‌ கொண்டி ருந்தது? 
இந்த பாடத்தின்படி, துன்புறுத்தப்பட்ட கிறிஸ்தவர்களுக்கு, 
பூமியிலிருந்து வந்த மிருகம்‌ எதைக்‌ குறிப்பதாயிருந்தது? 
விக்ரகங்கள்‌ மற்றும்‌ சொரூபங்களுக்கு வணக்கம்‌ செலுத்தி 
ஆராதிப்பதை வேதாகமம்‌ பலமாகக்‌ கண்டனம்‌ பண்ணுகிறது. 
விஷயம்‌ இப்படியாக உள்ளது என்று நினைப்பது ஏன்‌? 
இன்றைய நாட்களிலும்‌, சாத்தான்‌ நம்மை வஞ்சிக்க முயற்சி 
செய்கின்றானா? இந்தப்‌ பாடத்தில்‌, அவனது சில முறைமைகள்‌ 
வரைக்குறிப்பிடப்பட்டுள்ளன. மற்றவற்றைப்‌ பற்றி நீங்கள்‌ 
நினைத்துப்‌ பார்க்க முடிகிறதா? 
யோவானின்‌ நாட்களில்‌, பூமியில்‌ இருந்து வந்த மிருகம்‌ 
அற்புதங்களை நிகழ்த்தக்‌ கூடியதாகத்‌ தோற்றம்‌ அளித்ததா? 
அற்புதங்களை நிகழ்த்தும்‌ வல்லமை (அல்லது ஒருவர்‌ அற்புதங்களை 
நிகழ்த்தக்‌ கூடியவராக தோற்றம்‌ அளித்தல்‌) என்பது ஒருவரைத்‌ 
தேவன்‌ அங்கீகரித்துள்ளார்‌ என்பகுற்கு ஆதாரமாக இருக்கிறதா? 
வசனத்தைப்‌ போதிப்பதாக உரிமைகோருபவர்கள்‌ எல்லார்‌ மீதும்‌ 





பயன்படுத்தப்பட வேண்டிய சோதனை என்ன? 

“மிருகத்தின்‌ முத்திரை” என்பது மக்கள்‌ மீது உண்மையாகவே 
இடப்பட்ட முத்திரையாக இருந்ததா? மிருகத்தின்‌ முத்திரையை 
ஆட்டுக்குட்டியானவரின்‌ முத்திரையுடன்‌ ஒப்பிடவும்‌. 
வெளிப்படுத்தின புத்தகத்தில்‌, “ஆறு” என்ற எண்ணின்‌ 
அடையாளத்துவ அர்த்தம்‌ என்ன? இந்த எண்ணை மூன்று முறை 
திரும்பத்‌ திரும்பக்‌ கூறும்போது அகன்‌ முக்கியத்துவம்‌ என்ன? 
சாத்தான்‌ உங்களை எப்போதாவது வஞ்சித்திருக்கின்றானா? அந்த 
அனுபவத்தில்‌ இருந்து நீங்கள்‌ கற்றுக்கொண்டது என்ன? 
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ஒது 


கூட்‌! பபருவதாயிருப்பத்லலை! 
(15:18) 


கள்ளத்தீர்க்கதரிசி, “யாவரும்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ வலதுகைகளிலாவது 
நெற்றிகளிலாவது ஒரு முத்திரையைப்‌ பெறும்படிக்கும்‌, அந்த மிருகத்தின்‌ 
முத்திரையையாவது அதின்‌ நாமத்தையாவது அதின்‌ நாமத்தின்‌ 
இலக்கத்தையாவது தரித்துக்கொள்ளுகிறவன்‌ தவிர வேறொருவனும்‌ 





கொள்ளவும்‌ விற்கவுங்‌ கூடாதபடிக்கும்‌ செய்தது” என்று யோவான்‌ 
கூறினார்‌ (18:16ஆ, 17). பின்பு அந்த அப்போஸ்தலர்‌, “இதிலே ஞானம்‌ 
விளங்கும்‌; அந்த மிருகத்தின்‌ இலக்கத்தைப்‌ புத்தியுடையவன்‌ 
கணக்குப்பார்க்கக்கடவன்‌; அது மனுஷனுடைய இலக்கமாயிருக்கிறது; 
அதினுடைய இலக்கம்‌ அறருரற்றறுபத்தாறு” என்றும்‌ கூடுதலாகக்‌ கூறினார்‌ 
(வசனம்‌ 18). 

வில்லியம்‌ பார்களே என்பவரின்‌ கூற்றுப்படி, “வேதவாக்கியங்களின்‌ 
வேறு எந்த வசனத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ இந்த வசனத்தின்மீது அதிக சாதுரியம்‌ 
செலவிடப்பட்டுள்ளது”” என்றுள்ளது. இராபர்ட்‌ முல்ஹாலன்டு என்பவர்‌, 
“இந்த எண்‌ பற்றிய புதிருக்கு 666க்கும்‌ அதிகமான தீர்வுகள்‌ இருக்கலாமோ 
என்று ஒருவர்‌ சந்தேகப்படுகின்றார்‌, அவற்றில்‌ சில சாதுரியமானவைகளாக, 





மற்றவைகள்‌ திறமையானவைகளாக மற்றும்‌ பல நம்ப இயலாதவைகளாக 
உள்ளன”” என்று கூறினார்‌. 

இந்த விஷயத்தை மேலும்‌ குழப்புவதற்கு, சில கையெழுத்துப்‌ 
பிரதிகளில்‌ 616 என்ற மாறுபட்ட எண்‌ காணப்படுகிறது: 666 அல்லது 616ன்‌ 
முக்யெத்துவம்‌ தான்‌ என்ன? இந்த எடுத்துரைப்பில்‌ நாம்‌, இது பற்றி 
ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ள கருத்துக்கள்‌ சிலவற்றை ஆராய்ச்சி செய்து, இந்த 
எண்ணுக்கான, ஆரோக்கியமான, நியாயமான அர்த்தத்தை 
முன்மொழிவோம்‌. 


வழக்கத்திற்கு மாறான சில விளக்கங்கள்‌ 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகத்திற்கு, தொடர்‌ வரலாற்று 
அணுகுமுறையைக்‌” தழுவியுள்ள விளக்கவுரையாளர்கள்‌, இந்த எண்ணை 
ஒரு காலகட்டம்‌ என்று ஏற்படுத்த முயற்சி செய்துள்ளனர்‌: இது மிகச்‌ 
சரியாக 666 ஆண்டுகளைக்‌ கொண்டு விரிந்துள்ள தனிச்சிறப்பான ஒரு 
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காலகட்டம்‌ என்று அவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. இந்த இடைவெளி பற்றிய 
அவர்களின்‌ விளக்கங்களில்‌, புறதெய்வ வணக்கவியம்‌, கத்தோலிக்கவியம்‌, 
மொகம்மதியனியம்‌ ஆகியவை உள்ளடங்கியிருக்கின்றன. இந்த 
நம்பிக்கைகள்‌ ஒவ்வொன்றுமே 666 ஆண்டுகளுக்கும்‌ மேலாக பற்றிக்‌ 
கொள்ளப்பட்டுள்ளன என்ற உண்மையானது, இந்தக்‌ கண்ணோட்டத்‌ 
திற்கான மறுப்புகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது.” 

இந்த எண்‌, “சாத்தானின்‌ மேசியா””வைக்‌ குறிக்கிறது என்பது 
வழக்கத்திற்கு மாறான ஒரு கருத்தாக உள்ளது. இந்த முடிவானது, “666” 
என்ற எண்ணைப்‌ பின்வரும்‌ வடிவத்தில்‌ பயன்படுத்துவதால்‌ 
பெறப்பட்டுள்ளது: 


EC 


இந்த மூன்று அடையாளக்குறிகளில்‌ முதலாவதானது, கிரேக்க 
எழுத்தான “04” (“ச்சை”) என்பதாக உள்ளது, இது “600” என்று 
அர்த்தப்படக்‌ கூடும்‌. (இதை நான்‌ இன்னும்‌ ஒரு நிமிடத்தில்‌ விளக்குவேன்‌) 
இரண்டாவது எழுத்தான “ப” (“சை”) என்பது “60”ஐக்‌ குறிக்கக்கூடும்‌. 
மூன்றாவது எழுத்தான “ஜு” (“சிக்மா”) என்பது “6*ஜக்‌ குறித்து 
நிற்கக்கூடும்‌. இவ்விதமாக இந்தக்‌ கிரேக்க எழுத்துக்கள்‌ ஒன்று கூடி 666 
என்ற மொத்த எண்ணைக்‌ கொடுக்கின்றன. இந்தக்‌ கற்பனையான 
அணுகுமுறையைப்‌ பயன்படுத்துகின்றவர்கள்‌, (“எப”) என்பது “கிறிஸ்து” 
என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தையின்‌ முதல்‌ எழுத்தாக உள்ளது, மற்றும்‌ 





(“சிக்மா”) என்பது அதே வார்த்தையின்‌ கடைசி எழுத்தாக உள்ளது 
என்பதை சுட்டிக்காண்பிக்கின்றனர்‌.” இவ்விரண்டுகளுக்கும்‌ இடையில்‌ 
கோணலான பாம்பு போன்ற ஓன்று உள்ளது (என்று அவர்கள்‌ 
கூறுகின்றனர்‌). ஆகையால்‌, இந்த எண்‌, கிறிஸ்துவை (மேசியாவை) 
வெளிப்புறத்திலும்‌, சர்ப்பத்தை (பிசாசை) உட்புறத்திலும்‌ சித்தரிக்கிறது 
என்று அவர்கள்‌ கருத்துக்‌ தெரிவிக்கின்றனர்‌: இவ்விதமாக, இது சாத்தானின்‌ 
மேசியா என்றாகிறது. இந்த கருத்தைத்‌ தரைமட்டமாக்குவதற்கு 
ஏற்பட்டுள்ள பல பல மறுப்புகளில்‌ பின்வருவதும்‌ உள்ளது: கிரேக்க 





வசனத்தில்‌ 666 என்பது (ச்சை - சை - சிக்மா) 466 என்று எழுதப்பட்டிருப்ப 
தில்லை, ஆனால்‌ அதற்கு மாறாக 850100101 851160710 85 (hexakosioi hexekonta 
hex - அறுநூற்று அறுபத்தாறு) என்று எழுதப்பட்டுள்ளது. 


பிரபலமான ஒரு அணுகுமுறை 
666 என்பது யாரோ ஒரு தனிநபருடைய பெயரை அல்லது 
பட்டப்பெயரைக்‌ குறிக்கிறது என்பது அதிகம்‌ கருத்துள்ள - மற்றும்‌, பல 
விளக்கவுரையாளர்களால்‌ பரிந்துரைக்கப்படும்‌ - கோட்பாடாக உள்ளது. 
இந்த அணுகுமுறையைப்‌ பயன்படுத்துபவர்கள்‌, “அதின்‌ நாமத்தின்‌ 
இலக்கத்தை” மற்றும்‌ “அது மனுஷனுடைய இலக்கமாயிருக்கிறது” என்ற 
இரண்டு சொற்றொடர்கள்‌ (13:17, 18), பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ ஒரு 
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குறிப்பிட்ட தனிநபரைக்‌ தமது சிந்தையில்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்பதில்‌ 
சந்தேகத்திற்கு இடம்‌ வைப்பதில்லை என்று உறுதிப்படுத்துன்றனர்‌. 
(இவற்றில்‌ இரண்டாவது சொற்றொடரில்‌ திட்டவட்டமான சுட்டுச்சொல்‌ 
இல்லாததால்‌, அது “அது மனிதனின்‌ [அல்லது மனித குலத்தின்‌] இலக்கமாய்‌ 
இருக்கிறது” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட முடியும்‌.) 

இந்த அணுகுமுறையானது ஒர என்று அழைக்கப்படுகிற பழங்கால 
எண்ணியல்‌ பயன்பாட்டு முறையின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்துள்ளது: “ஒரு 





வார்த்தையின்‌ எழுத்துக்களின்‌ பயனானது, அவற்றின்‌ ஒன்றுகூட்டப்பட்ட 
எண்களின்‌ மதிப்பானது ஓரு பெயரை அல்லது கருத்துக்களின்‌ 
நகைச்சுவையான கோர்வையை அர்த்தப்படுத்தும்‌ வகையில்‌ 
பயன்படுகிறது. ”” யோவானின்‌ நாட்களில்‌, மக்கள்‌ அரபி எண்களைப்‌ (1, 2, 
3...) பயன்படுத்தியதில்லை. ரோமர்கள்‌ ரோம எண்களைப்‌ பயன்படுத்திய 
வேளையில்‌, கிரேக்கர்களும்‌ எபிரெயர்களும்‌ தங்கள்‌ அகரவரிசை 
எழுத்துக்கள்‌ ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ குறிப்பிட்ட ஒரு எண்மதிப்பைக்‌ 
கொடுத்திருந்தனர்‌. கிரேக்க அகரவரிசையில்‌, “அல்பா” என்பது 1 என்ற 
எண்ணையும்‌, “பீட்டா” என்பது 2 என்ற எண்ணையும்‌, “காமா” என்பது 3 
என்ற எண்ணையும்‌, மற்றும்‌ இதே போன்று பிற எழுத்துக்கள்‌ பிற 
எண்களையும்‌ குறித்து நிற்க முடிந்தது.” ஆங்கில மொழியில்‌ இது எப்படி 
இருக்கும்‌ என்று கற்பனை செய்து பார்த்தால்‌, “A” என்பது 1 என்பதாகும்‌, 
“B” என்பது 2 என்பதற்கும்‌, “0” என்பது 3 என்பதற்கும்‌ மற்றும்‌ இதுபோல்‌ 
பிற எழுத்துக்கள்‌ பிற எண்களுக்கும்‌ நிற்பது போன்றதாகும்‌. இது 
அனேகமாக உங்களுக்கு வினோதமாகத்‌ தோன்றலாம்‌. ஆனால்‌ நீங்கள்‌ 
எப்போதாவது ரோம எண்களைப்‌ பயன்படுத்தியிருந்தால்‌,” நீங்கள்‌ 
ஏற்கனவே எழுத்துக்கள்‌ எண்களைக்‌ குறித்துநிற்கும்‌ ஒரு முறைமைக்கும்‌ 
பழக்கமாகியிருக்கின்றீகள்‌: “1” என்பது 1க்குச்‌ சமமாகிறது, “7” என்பது 
ம்க்கும்‌, “%” என்பது பத்துக்கும்‌ சமமாகிறது, மற்றும்‌ இதுபோல்‌ பிற 
எழுத்துக்களும்‌ பிற எண்களுக்குச்‌ சமமாகிறது. 

Gematria என்ற முறைமையைப்‌ பயன்படுத்தி, Siylline 01801௦51என்ற 
புத்தகமானது, “இயேசு” என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தையானது 888க்குச்‌ 





சமம்‌ என்பதைச்‌ செயல்விளக்கப்படுத்திற்று: 


I (“iota”) = 10 
1 (“eta”) = 8 
6 (“sigma”) = 200 
v. (“omicron”) = 70 
ஐ (“upsilon’”) = 400 
6 (“sigma’”!!) = 200 
Total = 888 


கிரேக்கர்கள்‌ ஜசஎீரiயவை ஒரு விளையாட்டு என்ற வகையில்‌ 
முதன்மையாக பயன்படுத்தினர்‌. ஒரு விளையாட்டாளர்‌ ஒரு பெயரை 
எண்ணாகக்‌ திருப்பி, அந்த எண்ணை விளையாடும்‌ மற்றவர்களுக்கு 
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கொடுப்பார்‌, பின்பு அந்த பெயர்‌ என்ன என்று கண்டுபிடிக்குமாறு 
அவர்களுக்கு அறைகூவல்‌ விடுப்பார்‌. உதாரணமாக, மேலே 
குறிப்பிடப்பட்ட A-B-C முறைமையைப்‌ பயன்படுத்தினால்‌, 1981ம்‌ என்ற 





பெயரானது 40 என்ற மொத்த எண்ணைப்‌ பெறும்‌ (D=4,A=1,V=22,I= 
9, D = 4). விளையாடுபவர்‌ ஒருவருக்கு “40” என்ற எண்‌ தரப்பட்டு, 
தொடக்கப்‌ பெயரைக்‌ கண்டுபிடிக்கும்படி அறைகூவல்‌ விடப்படும்‌. 

ஒரு பெயரை எண்ணாகத்‌ திருப்புதல்‌ (“ற = 40” போன்றது) என்பது 
சுலபமாய்‌ இருக்கையில்‌, விளைந்த எண்‌ ஒன்றைத்‌ தொடக்கப்‌ பெயராகத்‌ 
திருப்புதல்‌ என்பது கடினமாக உள்ளது. A-B-C ஏற்பாட்டைப்‌ 
பயன்படுத்தினால்‌ “1 102” (124 9 * 144+ 4+ 1) என்பதும்‌ 40க்கும்‌ சமமாகவே 
உள்ளது, இதுபோல்‌ பல பெயர்களும்‌ இதே கூட்டுத்தொகை 
கொண்டிருக்கும்‌. முன்மொழியப்படும்‌ எந்த ஒரு எண்ணும்‌, கணக்கற்ற 
“சரியான விடைகளை” கொண்டிருக்கக்‌ கூடும்‌ என்பதால்‌, புதிரைப்‌ 
போட்டவர்‌ இது “சரியானவிடை” என்று கூறும்போது மாத்திரமே, 
பங்கேற்றவர்‌ தாம்‌ வெற்றி பெற்றதை அறியமுடியும்‌ என்பதுதான்‌ ஒரே 
வழியாக இருந்தது. இந்த விளையாட்டை நாம்‌ விளையாட விரும்பினால்‌, 
(யோவான்‌) அப்போஸ்தலர்‌ தமது சிந்தையில்‌ கொண்டிருந்த பெயர்‌ என்ன 
என்பதை நாம்‌ அறிவது என்பது, உண்மையில்‌ அவர்‌ “சரியான பதிலுக்குப்‌ 
பக்கம்‌ 60ஐக்‌ காணவும்‌” என்பது போன்ற குறிப்பைக்‌ கூட்டியிருந்தால்‌ 
மாத்திரமே சாத்தியமாய்‌ இருக்கும்‌. 

இருந்தபோதிலும்‌, யோவான்‌ ஜeாஎ!ரiபவைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ - 
அதாவது, அவர்‌ தமது வாசகர்களுக்கு ஒரு புதிரை முன்மொழிந்தார்‌ - என்று 
பல விளக்கவுரையாளர்கள்‌ நம்புகின்றனர்‌. இதன்படியாக, பல பக்கங்‌ 
களுக்கு நான்‌ இந்தக்‌ கருத்துடனும்‌ எண்‌ விளையாட்டுடனும்‌ செல்லவிருக்‌ 
கின்றேன்‌. நான்‌ இதை முடிப்பதற்கு முன்பு, பவுலைப்போல்‌, “நான்‌ அதிகம்‌, 
புத்தியீனமாய்ப்‌ பேசுகிறேன்‌” என்பதாகத்‌ தோன்றலாம்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 
11:23). எனது மதியீனத்தை என்னுடன்‌ பொறுத்துக்‌ கொள்ளும்படி 
வேண்டுகின்றேன்‌; நான்‌ ஒரு மும்முரமான நோக்கம்‌ கொண்டுள்ளேன்‌. 

வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13:18 உடன்‌ தொடர்புடைய வகையில்‌ 
ஜeatriaவின்‌ முதல்‌ பதிவேடு ஒன்றை நாம்‌ கி.பி. 185ம்‌ ஆண்டளவில்‌ 
எழுதப்பட்ட, இரேணியுஸ்‌'” என்பவரின்‌ எழுத்துக்களில்‌ 
கொண்டுள்ளோம்‌. இரேணியுஸ்‌ என்பவர்‌ 666 என்று கூட்டப்படு 
கின்றதான மூன்று பெயர்களை அல்லது பட்டப்பெயர்களைக்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌. அவற்றில்‌ ஒன்று நமக்கு இனியும்‌ ஏதொன்றையும்‌ அர்த்தப்‌ 
படுத்தாத ஒரு கிரேக்க வார்த்தையாக உள்ளது: இது £யயா£ha5 என்பதாகும்‌. 
ஒருவேளை இது, அவரது நாட்களில்‌ நன்கு அறியப்பட்டிருந்த 
ஒருவருடைய பெயராக இருந்திருக்கலாம்‌. இன்னொன்று, /.81211௦5 என்ற 
கிரேக்கத்‌ சொற்றொடராகும்‌, இது “1ம்‌ றக” (“இலத்தீன்‌ மனிதன்‌”) 
அல்லது “18ம்‌ thing” (“இலத்தீன்‌ விஷயம்‌/பொருள்‌”) என்று அர்த்தப்படக்‌ 
கூடும்‌. சில வேளைகளில்‌ இது, “Lai king” (“இலத்தீன்‌ இராஜ்யம்‌”) 
அல்லது “பஃti॥ ஊழ” (“இலத்தீன்‌ பேரரசு”) என்று அர்த்தப்படும்படி 
விளக்கப்படுநறெது).”* (எனது விளக்கத்தை இவ்விடத்தில்‌ இருந்து எளிமைப்‌ 
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படுத்துவதற்காக நான்‌ கிரேக்க மற்றும்‌ எபிரெய எழுத்துக்களுக்குச்‌ சமமான 
ஆங்கில எழுத்துக்களைக்‌ கொடுப்பேன்‌.) அவரது மூன்றாவது உதாரணம்‌ 
Titan என்பதாக இருந்தது (இது ரோமப்பேரரசர்களில்‌ ஒருவரான “11105” 
என்பவருடைய பெயரின்‌ மாற்று எழுத்து உச்சரிப்பாக இருந்திருக்கலாம்‌). 
இரேணியுஸ்‌ என்பவர்‌ இம்மூன்றில்‌ எது என்பதை முடிவு செய்ய மறுத்து, 
“எழுத்தாளர்‌ அந்தப்‌ பெயரை நாம்‌ அறிய வேண்டும்‌ என்று 
விரும்பியிருந்தால்‌, அவர்‌ அதை முழுமையாக எழுதியிருப்பார்‌” என்று 
கூறினார்‌. 6 

மற்ற சாத்தியக்கூறுகளும்‌ முன்வைக்கப்பட்டுள்ளன, ஆனால்‌ 
சமீபத்திய ஆண்டுகளில்‌, இந்த “குறிப்பறியும்‌ கலைக்கு மிகப்‌ 
பிரபலமாயிருந்தது, புகழ்ச்சியற்ற நீரோ என்பவனேயாவான்‌. 666 என்பது 
நீரோவைக்‌ குறிப்பிடுகிறது என்று ஒருசிலருக்கும்‌ அதிகமான விளக்‌ 
கவுரையாளர்கள்‌ வகைப்படுத்திக்‌ கூறுகின்றனர்‌. நீரோ என்ற பெயரை 
666க்குச்‌ சமமாக்குவதற்கு, அவனது “செசார்‌” என்ற பட்டப்பெயரையும்‌ 
சேர்த்துக்கொள்வது, அவனது பெயரில்‌ மாறுபாடு ஒன்றைப்‌ பயன்படுத்‌ 
துவது, மற்றும்‌ அதன்‌ பின்பு அவனது பெயரையும்‌ பட்டப்பெயரையும்‌ 
எபிரேய மொழிக்கு மாற்றுவது ஆகியவை அவசியமாகின்றன. விளைவு 
பின்வருமாறு: 


N (“nun”) = 50 
e = 0!” 
r (“resh”) = 200 
௦ (ஸு) = 6 
n (“nun”) = 50 
K (ஹா) = 100 
a = 0 
i = 0 
s (“samekh’”) = 60 
e = 0 
r (“resh”) = 200 
Total = 666 


இந்த கண்ணோட்டத்தைப்‌ பற்றிக்கொண்டிருப்பவர்கள்‌, “Neரon,” 
“ந” (“யா”) நீக்கப்படும்போது, இந்த 
எழுத்துக்களின்‌ எண்கள்‌ கூட்டப்பட்டு வரும்‌ தொகையானது 616 என்றாகி 
விடுகிறது, இது வசனப்பகுதியின்‌ மாற்று வாசிப்பாகும்‌ என்பதுதான்‌ 
பிடிப்பாக உள்ளது என்று நம்புகின்றனர்‌. “666 மற்றும்‌ 616 ஆகிய இரண்டு 
கூட்டுத்கொகையும்‌ வருவதுபோன்று உள்ள பெயர்‌ வேறு ஏதாவது 
உள்ளதா?” என்று அவர்கள்‌ கேட்கும்போது, அவர்களின்‌ வார்த்கைகளில்‌ 
நீங்கள்‌ ஆச்சரியத்தை உணரமுடியும்‌. 

666 (அல்லது 616) என்ற எண்‌, நீரோவின்‌ எண்ணாக,/பெயராக உள்ளது 
என்று நம்புபவர்களிடத்தில்‌ சண்டையிடும்‌ விருப்பம்‌ எதுவும்‌ எனக்கு 


என்ற பெயரில்‌ உள்ள கடைசி 
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இல்லை. அந்த முடிவானது வசனப்பகுதிக்குப்‌ பாதகம்‌ எதையும்‌ விளை 
விப்பதில்லை, அது மற்ற வசனப்பகுதிகளுக்கு முரண்படுவதும்‌ இல்லை, 
மற்றும்‌ அது சந்தர்ப்பப்பொருளுடன்‌ நன்கு பொருந்துகிறது." 
இருந்தபோதிலும்‌, முழுமையான வகையில்‌ இந்த அணுகுமுறை பற்றி நான்‌ 
கொண்டுள்ள ஐயப்பாடுகளுடன்‌ கூடுதலாக, இந்தக்‌ கண்டறிதலில்‌ நான்‌, 
குறிப்பிட்ட சில பிரச்சனைகளைக்‌ கொண்டுள்ளேன்‌: (1) வார்த்தைகளின்‌ 
எழுத்துக்களை மாற்றுவது, பட்டப்பெயர்களைக்‌ கூட்டுவது, அல்லது மற்ற 
மாறுதல்களைச்‌ செய்வது அவசியமாயிருக்க வேண்டியது ஏன்‌? (2) கிரேக்க 
மொழிக்குப்‌ பதிலாக எபிரெய மொழியைப்‌ பயன்படுத்த வேண்டியது 
ஏன்‌?””0. 8. கேயர்டு என்பவர்‌, “யோவான்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ எழுதினார்‌, 
அவர்‌ தமது வாசகர்களிடத்தில்‌ எபிரெய மொழியின்‌ அகர வரிசையை 
வாசிக்கும்‌ அறிவைக்கூட எண்ணிப்‌ பார்த்திருக்க இயலாது?” என்று 
கூறினார்‌.” (3) மிகவும்‌ குறிப்பிடத்தக்க வகையில்‌, சில கல்வியாளர்கள்‌ 
நினைப்பதுபோல்‌, இந்த விளக்கம்‌ தெளிவாக உள்ளதென்றால்‌, இந்தத்‌ 
தீர்வை வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ பழங்கால விளக்கவுரையாளர்கள்‌ 
எவரும்‌ உணர்ந்து அறியாதிருந்தது ஏன்‌? “உதாரணமாக, இரேணியுஸ்‌ ... 
666 என்பது எதை அர்த்தப்படுத்துகிறது என்பதற்குப்‌ பல 
கண்ணோட்டங்களை முன்வைத்தார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ குறிப்பிட்ட அந்த 
சாத்தியக்கூறுகளின்‌ மத்தியில்‌, நீரோவின்‌ பெயரை உள்ளடக்கவில்லை, 
அவரை சாதகமான வேட்பாளராக இவர்‌ (இரேணியுஸ்‌) காணவும்‌ 
இல்லை.” 

“இந்த புதிருக்கு” பிற “தீர்வுகளும்‌” இருந்துள்ளன: ஒரு எழுத்தாளர்‌ 
ஜூலியஸ்‌ செசாரில்‌ இருந்து வெஸ்பாஸியன்‌ செசார்‌ வரையிலும்‌ 
ஆட்சிசெய்த செசார்களின்‌ (கிரேக்கப்‌) பெயர்களில்‌ உள்ள முதல்‌ 
எழுத்துக்கள்‌ யாவற்றிற்கும்‌ உரிய எண்களை எழுதி அவற்றின்‌ கூட்டுத்‌ 
தொகை 666 என்று வருவதைக்‌ கண்டுபிடித்தார்‌.” இன்னொருவர்‌, 
டொமீஷியன்‌ வெளியிட்ட அவனது காலத்தின்‌ நாணயங்களில்‌ இருந்த 
இராஜரீகப்‌ பட்டப்பெயரின்‌ எண்‌ மதிப்பை யோவான்‌ கணக்கெட்டதாக 
வலியுறுத்தினார்‌.” 

விசுவாச விலக்கத்தை முன்னுரைத்தல்‌ என்பதே வெளிப்படுத்தின 
விசேஷத்தின்‌ பிரதான நோக்கமாக உள்ளது என்று நம்புகன்றவர்கள்‌, 








ரோமாபுரியின்‌ போப்பைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கும்‌ தீர்வுகளுக்குச்‌ 
சாய்ந்துள்ளனர்‌.”” குறிப்பாக ஸர ரீ di (“தேவனுடைய குமாரனுடைய 
இடத்தில்‌”) என்ற சொல்விளக்கம்‌ கற்களினால்‌ ஆன எழுத்துக்களாகப்‌ 
பதிக்கப்பட்ட போப்பின்‌ கிரீடமானது அவரது பட்டம்‌ சூட்டும்‌ 
வைபவத்தில்‌ பயன்படுத்தப்படுறெது. இந்தச்‌ சொற்றொடரில்‌ உள்ள 
எழுத்துக்களை ரோம இலக்கங்களாக்குகையில்‌, அவைகளின்‌ மொத்தம்‌ 666 
என்றாகிறது.” 

1837ல்‌ அலெக்ஸாண்டர்‌ கேம்பெல்‌ என்பவர்‌, ஜான்‌ 8. பெர்செல்‌ என்ற 
கத்தோலிக்க ஆயருடன்‌ வாதம்‌ செய்தபோது, “the Latin Kingdom””’ என்பது 
கிரேக்க மொழியில்‌ 666 என்ற கூட்டுத்தொகையாக வருவதைக்‌ கேம்ப்பெல்‌ 
காண்பித்தார்‌, இது கத்தோலிக்க சபையையே குறிக்கமுடியும்‌ என்றும்‌ அவர்‌ 
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வலியுறுத்தினார்‌.” பெர்செல்‌, தமது கற்பனைத்‌ திறன்‌ மற்றும்‌ 
உருவாக்கத்திறன்‌ ஆகியவற்றில்‌ இருந்த குறைபாட்டினால்‌, தக்கதொரு 
மாற்றுக்‌ கருத்தைக்‌ கொண்டுவரக்‌ தவறிவிட்டார்‌.” 

சற்றே சாதுரியத்துடன்‌, இந்த எண்ணானது ஏறக்குறைய 
எவரொருவருக்கும்‌ அல்லது எந்த ஒரு விஷயத்திற்கும்‌ பொருத்தமாக்கப்பட 
முடியும்‌ என்ற மனப்பதிவை நீங்கள்‌ இந்நேரம்‌ பெற்றிருப்பீர்கள்‌.”” 

பெயர்கள்‌ 666க்குச்‌ சமமாய்‌ இருக்கும்படி நிர்ப்பந்திக்கப்பட்ட, 
உண்மையான அல்லது யூகிக்கப்பட்ட வில்லன்களின்‌ பெயர்ப்பட்டியல்‌ 
முடிவற்றதாக உள்ளது. இங்கு ஒரு சிறு பட்டியல்‌ தரப்படுகிறது: 
பிளேட்டோ, பெரும்பாலான பேரரசர்கள்‌ (இவர்களில்‌, கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
உபத்திரவங்களுக்கு பொறுப்பானவர்கள்மீது விசேஷித்த வலுயுறுத்தம்‌ 
செலுத்தப்பட்டது), போப்‌ ஒவ்வொருவரும்‌, பல்வேறு ஆயர்கள்‌ மற்றும்‌ 
உயர்‌ ஆயர்கள்‌, மொகம்மது மற்றும்‌ பல முஸ்லீம்‌ தலைவர்கள்‌, 
புரொட்டஸ்டன்டு சீர்திருத்தவாதிகளில்‌ பெரும்பான்மையானவர்கள்‌,”? 
நெப்போலியன்‌ போனபார்ட்‌, ஆலிவர்‌ கிராம்வெல்‌, ஹிடேக்கி டோஜோ 
மற்றும்‌ பெனிட்டோ முசோலினி (ஹிட்லருடன்‌ கூடுதலாக), ஜோசப்‌ 
ஸ்டாலின்‌, கார்ல்‌ மார்க்ஸ்‌, ரொனால்டு ரீகன்‌, மற்றும்‌ ஹென்றி 
கிஸ்ஸிங்கர்‌.”' மக்களுடன்‌ கூடுதலாகச்‌ சிலர்‌, இந்த எண்ணானது 
ஐரோப்பியப்‌ பொது சந்தை, பெல்ஜியத்தில்‌ உள்ள மாபெரும்‌ கணணி 
அல்லது மற்ற சில கற்பனையான அச்சுறுத்தல்‌ என்பவற்றைக்‌ 
குறிப்பதாகவும்‌ நம்புகின்றனர்‌. 

வில்லியம்‌ ஹென்ரிக்ஸென்‌ என்பவர்‌, “ஒரு பெயரில்‌ உள்ள எண்‌ 
மதிப்புகளைக்‌ கூட்டுவதினால்‌ ஒரு விளக்கத்தைப்‌ பெறச்‌ செய்யப்படும்‌ 
முயற்சிகள்‌, எல்லாவற்றிற்கும்‌ வழிநடத்துவதால்‌, அவைகள்‌ ஒன்றிற்கும்‌ 
வழிநடத்துவதில்லை என்றே கூறலாம்‌” என்று சரியாகவே எழுதினார்‌.” 
ஆலன்‌ ஜான்ஸன்‌ என்பவர்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 


Gematria முறையினால்‌ ஆண்டுகளினூடே உண்டாக்கப்பட்ட 
முழுமையான கருத்து வேறுபாடும்‌ குழப்பமும்‌, சபையானது தவறான 
பாதையில்‌ இருந்தது என்பதை நீண்ட காலத்திற்கு முன்பாகவே 
எச்சரித்து இருந்திருக்க வேண்டும்‌ ... . மிருகத்தின்‌ வஞ்சனையை 
ஆழமாக ஊடுருவிக்‌ காணவும்‌, மிருகம்‌, அதனை பின்பற்றுபவர்கள்‌ 
மற்றும்‌ ஆட்டுக்குட்டி, அவரைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ ஆகியோருக்கு 
இடையில்‌ வேறுபாட்டைக்‌ காணவும்‌ கூடுமளவுக்கு விசுவாசிகளுக்கு 
ஒளியூட்டுதலை யோவான்‌ நாடியிருந்தார்‌ என்றால்‌ (14:1), அவர்‌ 
தெளிவாகவே தவறியிருக்கின்றார்‌ - அதாவது, நாம்‌ ஓematria 
விளையாட்டை விளையாட வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ நோக்கம்‌ 
கொண்டிருந்தால்‌.” 





சீர்பொருத்தமான அணுகுமுறை 
International Standard Bible Encyclopedia என்ற புத்தகத்தில்‌ 9217141714 
என்பதைப்‌ பற்றிய கலந்துரையாடலில்‌, வில்லியம்‌ ஸ்மித்‌ என்பவர்‌, 
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“வேதவசனங்களில்‌ ஓரே ஒரு தெளிவான உதாரணம்‌ மாத்திரம்‌ உள்ளது, 
மிருகத்தின்‌ இலக்கம்‌ என்பது மனிதனின்‌ இலக்கமாக உள்ளது, அது 
அறுநூற்று அறுபத்தாறு என்பதாகும்‌ [வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13:18 ]” 
என்று எழுதினார்‌.” இது (ஸ்மித்‌ உரிமை கோரியபடி), பலர்‌ நம்புகின்ற 
விஷயமான, 13:18க்கு முன்னர்‌, வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ எல்லா 
இலக்கங்களும்‌ அடையாளத்துவமாய்‌ விளக்கப்பட வேண்டியுள்ளன, 
மற்றும்‌ 13:18க்குப்‌ பின்பும்‌ எல்லா இலக்கங்களும்‌ அடையாளத்துவமாய்‌ 
விளக்கப்பட வேண்டியுள்ளன, ஆனால்‌ இந்த ஒரு வசனத்தில்‌ மாத்திரம்‌ 
ஆவியானவர்‌ ஓeாஎீரiக விளையாட்டை விளையாட முடிவுசெய்தார்‌ 
என்பது வினோதமானது என்ற வகையில்‌ உங்களைத்‌ தாக்குகிறதா? 
பால்டிங்கர்‌ என்பவர்‌, “இறைவெளிப்பாட்டில்‌ வேறு எவ்விடத்திலும்‌ அதன்‌ 
எழுத்தாளர்‌, இவ்விதமான கணக்கியல்‌ செயல்முறை எதினாலும்‌ அர்த்தம்‌ 
கண்டறியப்பட வேண்டிய இலக்கம்‌ ஒன்றைப்‌ பயன்படுத்தவில்லை; வேறு 
எல்லா இடங்களிலும்‌ எண்கள்‌ அடையாளத்துவமாகவே எடுத்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டுள்ளன”” என்று சுட்டிக்காண்பித்தார்‌. தெளிவான கேள்வி 
பின்வருமாறு: சீர்பொருத்தமாக இருப்பதற்கு, “666” என்ற எண்ணும்‌ 
அடையாளத்துவமாக எடுத்துக்கொள்ளப்படக்கூடாதா? 

“666” என்பதன்‌ அடையாளத்துவ அர்த்தம்‌ என்ன? இதைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
முந்திய பாடத்தில்‌ பேசினோம்‌, ஆனால்‌ ஒரு மறுகண்ணோட்டம்‌ 
அவசியமாக உள்ளது: ஆறு என்பது ஏழில்‌ ஒன்று குறைவானது என்பதால்‌, 
ஆறு என்பது பூரணமற்ற தன்மை அல்லது தீமை என்பதைக்‌ குறிக்கிறது 
என்று நாம்‌ வலியுறுத்தியிருந்தோம்‌ “ஆறு” என்பதற்கான கிரேக்க 
வார்த்தையாகிய 2: என்பது, “ஒரு தயசொல்‌, ஒரு சாபம்‌” என்று அர்த்தமாக 
வந்துள்ளது. யூதர்கள்‌ பலருக்கு, “ஆறு” என்பது, இன்றைய நாட்களில்‌ 
(அமெரிக்காவில்‌) பலருக்கு “பதிமூன்று” என்பது (தமிழகத்தில்‌ 8 என்பது 
துரதிர்ஷ்டமான எண்ணாகக்‌ கருதப்படுகிறது) கொண்டுள்ள அதே 
அர்த்தத்தையே கொண்டிருந்தது. மீண்டுமாக, அறு என்பது ஏறக்குறைய 
ஏழு என்பதாக உள்ளதால்‌, “ஆறு” என்று கூறுவது, வஞ்சனையை 
மறைமுகமாய்‌ உணர்த்திற்று. நிறைவாக, “ஆறு” என்பது அழிவை 
முன்னறிவித்தது, இந்தக்‌ கருத்துக்கள்‌ யாவையும்‌ “ஆறு” என்ற எண்ணின்‌ 
அடையாளத்துவ முக்கியத்துவத்தில்‌ பொதியப்பட்டி ருந்தன. 

அந்தக்‌ கருத்துக்களைத்‌ திரும்பக்கூறுவதை வலுப்படுத்தினால்‌, நாம்‌ “666” 
என்ற எண்ணை வந்து சேருகின்றோம்‌. முல்ஹாலண்ட்‌ என்பவர்‌, 











“தரிசனத்தில்‌ மூன்று மும்மைகள்‌ உள்ளன: பரிசுத்தர்‌, பரிசுத்தர்‌, பரிசுத்தர்‌ 
(4:8); ஐயோ, ஐயோ, ஐயோ (8:18); மற்றும்‌ ஆறு ஆறு ஆறு (18:18) ... . 
ஆகையால்‌ மிருகத்தின்‌ இயல்பானது பூரணமான (மும்மடங்கு) பூரணமற்ற 
தன்மை (அறுகள்‌)””* என்று கவனித்தார்‌. பால்டிங்கர்‌ இதைப்‌ பின்வருமாறு 
இரத்தினச்‌ சுருக்கமாகக்‌ கூறினார்‌: “ஆறு! ஆறு! ஆறு! இது பயங்கரம்‌ 
நிறைந்த வீழ்ச்சியின்‌ பரம அறிவிப்புப்‌ போன்று வீழ்கிறது. ””” 
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முடிவுரை 

இவை எல்லாம்‌ தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு எதை அர்த்தப்‌ 
படுத்திற்று? ரோமப்பேரரசு பயமுறுத்துவதாக இருந்தது போலவே, பேரரச 
வணக்கத்தை அமுல்படுத்திய அலுவலர்கள்‌, கோல்விக்கான அழிந்து 
போகும்‌ முறைமையொன்றைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்துபவர்களாய்‌ 
இருந்தனர்‌. இதே நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டை இன்றைய நாட்களிலும்‌ 
ஏற்படுத்த முடியும்‌: கர்த்தரை எதிர்த்து நிற்கும்‌ எவரொருவரும்‌ எந்த 
விஷயமும்‌ கடைசியில்‌ தோல்வியடையும்‌. தேவன்‌ அதை ஒருமுறையல்ல 
ஆனால்‌ மூன்று முறைகள்‌ உத்தரவாதப்படுத்தியுள்ளார்‌! இவ்விதமாக, 
ஹோமர்‌ ஹெய்லீ என்பவர்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 





அறு - ஆறு - அறு என்ற மிருகத்தின்‌ எண்ணானது, தேவனுக்கும்‌ 
அவருடைய கிறிஸ்துவுக்கும்‌ எதிர்த்து நிற்கும்‌ மனித முறைமைகள்‌ 
மற்றும்‌ முயற்சிகள்‌ யாவற்றின்‌ முழுமையான மற்றும்‌ முற்றான 
தோல்வியைக்‌ குறித்து நிற்கிறது - இவையாவும்‌ நிறைவில்‌ அழிந்து 
முழுமையான தோல்வியையும்‌ வீழ்ச்சியையும்‌ அடையும்‌. இந்த 
விளக்கமானது வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ ஆய்வுக்கருத்து மற்றும்‌ 
நோக்கத்திற்கு இசைவாக உள்ளது.” 


இங்கே அறுதல்‌ உள்ளது; இங்கே பலம்‌ உள்ளது; “இதிலே ஞானம்‌ 
விளங்கும்‌” (13:18அ). 








போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 
ஆல்பர்ட்‌ பால்டிங்கர்‌ என்பவர்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13:18ன்‌ 
மீதான தமது பாடத்தை “வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ கணக்கு” என்று 
அழைத்தார்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

William Barclay, The Revelation of John, vol. 2, rev. ed., The Daily Study Bible Se- 
ries (Philadelphia: Westminster Press, 1976), 100. “நர. Robert Mulholland Jr., Revelation: 
Holy Living in an Unholy World, Francis Asbury Press Commentary, gen. ed. M. Robert 
Mulholland Jr. (Grand Rapids, Mich.: Francis Asbury Press, 1990), 238. “வெளிப்படுத்தின 
விசேஷத்திற்குத்‌ தொடர்‌ வரலாற்று அணுகுமுறை பற்றி உங்கள்‌ நினைவைப்‌ 
புதுப்பித்துக்‌ கொள்வதற்கு “வெளிப்படுத்தின விசேஷேம்‌, 1” என்ற புத்தகத்தில்‌ உள்ள 
“நன்கு தொடங்கப்பட்டது பாதி முடிந்ததாக உள்ளது” என்ற பாடத்தைக்‌ காணவும்‌. 
“இந்த அணுகுமுறை பற்றிய மற்ற மறுப்புகளுக்கு முந்திய அடிக்குறிப்பில்‌ 
குறிப்பிடப்பட்ட பாடத்தைக்‌ காணவும்‌. “இந்தக்‌ கண்ணோட்டத்தைப்‌ 
பற்றிக்கொண்டுள்ள மற்றவர்கள்‌ “ஜா” என்பது “இரட்சகர்‌” என்பதற்கான கிரேக்க 
வார்த்தையின்‌ முதல்‌ எழுத்தைக்‌ குறித்து நிற்கிறது என்று நம்புகின்றனர்‌. “இந்தப்‌ 
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புத்தகத்தில்‌ உள்ள “மகா வஞ்சனையாளன்‌” என்ற பாடத்தில்‌ 13:18ன்‌ மீதான 
விளக்கங்களைக்‌ காணவும்‌. William Taylor Smith, “Number,” in The International Stan- 
dard Bible Encyclopedia, ed. James Orr (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publish- 
ing Co., 1960), 4:2162. ‘அடிப்படையில்‌, “றல” முதல்‌ “102” வரையுள்ள எழுத்துக்கள்‌ 
1 முதல்‌ 10 வரையுள்ள எண்களைக்‌ குறித்து நின்றன, பின்பு “1208” என்பது 20 ஆக, “1ம்‌” 
என்பது 30 ஆக, “ஈம” என்பது 40 ஆக, இதுபோல்‌ மற்ற எழுத்துக்களுக்கும்‌ எண்கள்‌ 
தரப்பட்டிருந்தது. “110” என்பது 100 ஆக “தா” (ஒரு வார்த்தையின்‌ மத்தியில்‌ 
உள்ள “6” போன்ற வடிவம்‌ கொண்டது) என்பது 200 ஆக, “2” என்பது 300 ஆக 
மற்றும்‌ இதுபோல்‌ மற்ற எழுத்துக்களுக்கும்‌ எண்கள்‌ தரப்பட்டிருந்தது. 
வார்த்தைகளின்‌ முடிவில்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட “தாக” என்பதின்‌ வடிவம்‌ 6 
என்பதற்கும்‌ 90 மற்றும்‌ 900 என்பவற்றைக்‌ குறிக்கும்‌ விசேஷித்த 
அடையாளங்களுக்கும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது என்பது, இந்த ஏற்பாட்டிற்கு 
விதிவிலக்காக இருந்தது. “இன்றைய நாட்களிலும்கூட, தேதிகள்‌ அவ்வப்போது 
ரோம இலக்கங்களில்‌ எழுதப்படுகின்றன, மற்றும்‌ சில கடியாரங்களில்‌ ரோம 
இலக்கங்கள்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றன. '0The Sibylline Oracles என்பவை (ஏவுதல்‌ 
பெற்றிராத) இறைவெளிப்பாட்டு எழுத்துக்களின்‌ தொகுப்பாக உள்ளது. இது, 
பழங்காலக்‌ கிரேக்க கடவுள்‌ வாக்கு உரைப்பவர்களின்‌ வரையறைக்குள்‌ 
ரோமப்பேரரசு இருந்தபோது எழுதப்பட்டது. 

“௦ என்பது ஒரு வார்த்தையின்‌ முடிவில்‌ எழுதப்பட்ட “ஜு” என்பதன்‌ 
வடிவமாக இருந்தாலும்‌ Siylline Oraclesல்‌, மத்தியில்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ “$ஜஹுஃ”வே 
இங்கு எதேச்சையாக திரும்பவும்‌ எழுதப்பட்டது. இங்கு பயன்படுத்தப்பட்டிருக்க 
வேண்டிய என்பது “க்குச்‌ சமமானதாயிருக்கும்‌. '2பாம்ப்பீ நகரத்துச்‌ சிதிலங்களில்‌ 
இருந்த சுவர்‌ எழுத்துக்களில்‌ உள்ள, “54ம்‌ எண்‌ கொண்டவளை நான்‌ 
நேசிக்கின்றேன்‌” என்பது பல விளக்கவுரையாளர்களால்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கப்படும்‌ 
உதாரணமாக உள்ளது. இவ்விதமாக இதை எழுதியர்‌, ஒரு குறிப்பிட்ட பெண்‌ 
மீதான தமது அன்பை வெளிப்படுத்தினார்‌, அதே வேளையில்‌ அவளது பெயரை, 
அவள்‌ யாரென்று அறியாதவர்களிடத்தில்‌ இருந்து மறைத்தார்‌. 'போலிகார்ப்‌ 
என்பவரின்‌ சீடரான இரேணியுஸ்‌ (இ.பி. 140-202) என்பவர்‌, சிமிர்னாவில்‌ இருந்த 
சடையின்‌ நடத்துநர்களில்‌ ஒருவராக இருந்தார்‌. போலிகார்ப்‌ மற்றும்‌ சிமிர்னாவில்‌ 
இருந்த சபை பற்றிய தகவல்களுக்கு, “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற 
புத்தகத்தில்‌ உள்ள, “செல்வத்துடன்‌ இருந்த ஏழை சபை” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. 
“666”ஐப்‌ பற்றிய இரேணியுஸ்‌ குறிப்புகள்‌, Against Heresies (5.30.3) என்ற அவரது 
புத்தகத்தில்‌ உள்ள 422/5 Heresies என்பது அறிவுசார்‌ குழுமத்தைச்‌ சேர்ந்த 
பிரிவுகளுக்கு (தேவனைப்‌ பற்றிய) விளக்கமாக, பதிலாக உள்ளது. அறிவுசார்‌ குழுமம்‌ 
பற்றிய கலந்துரையாடல்‌ ஒன்றை “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற புத்தகத்தில்‌ 
“இருதயக்கோளாருடன்‌ இருந்த சபை” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌, விசேஷமாக 
அப்பாடத்திற்கான அடிக்குறிப்புகளை மறுகண்ணோட்டமிடவும்‌. '*ரோமர்கள்‌ 
இலத்தீன்‌ மொழியைப்‌ பேசியதால்‌, இது ரோமப்பேரரசை அர்த்தப்படுத்துவதாக 
சிலர்‌ எடுத்துக்கொள்கின்றனர்‌, மற்றவர்கள்‌ இதை ரோமப்‌ பேரரசனுக்கு மாறாக, 
இலத்தீயம்‌ என்ற நாட்டின்‌ தொடக்கால அரசனைக்‌ குறிப்பிடுவதாக எடுத்துக்‌ 
கொள்கின்றனர்‌. சிலர்‌ இதை, இரேணியுஸூக்குக்‌ கடைத்திருக்கக்கூடாத 
அர்த்தமான, கத்தோலிக்கம்‌ என்பதற்கு நடை முறைப்படுத்துகன்றனர்‌. '“தத்துவைப்‌ 
பற்றிய தகவல்களுக்கு, “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற புத்தகத்தில்‌ 
காணப்படும்‌ “குறிப்பிடத்தக்க குறிகளும்‌ திகைப்பூட்டும்‌ அடையாளங்களும்‌” என்ற 
பாடத்தில்‌ காணவும்‌. தீத்து தானே யூதர்களைத்‌ துன்புறுத்தினான்‌, ஆனால்‌ அவனது 
சகோதரனான டொமீஷியன்‌ கிறிஸ்தவர்களைத்‌ துன்புறுத்தினான்‌. “தீத்து” என்பது 
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குடும்பப்‌ பெயராக இருக்கலாம்‌ என்று சிலர்‌ நினைக்கின்றனர்‌. '*0ம௦160 in Henry B. 
Swete, The Apocalypse of St. John (Cambridge: MacMillan Co., 1908; reprint, Grand Rap- 
ids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., n.d.), 175. “எபிரெய அகரவரிசை. 
உயிரெழுத்துக்களைக்‌ கொண்டிருப்பது இல்லை. இவ்விதமாக, உயிரெழுத்துக்களில்‌ 
பெரும்பான்மையானவை பூஜ்யத்திற்குச்‌ சமமானதைக்‌ குறிப்பதாக இருக்கும்‌. “0” 
என்பது, 6க்குச்‌ சமமான “ல” என்பதற்கு மேல்‌ ஒரு அடையாளக்குறியை வைத்து 
உண்டாக்கப்படுவதால்‌, விதிவிலக்கானதாக உள்ளது. இந்த விளக்கமானது, முதல்‌ 
மிருகம்‌, “உயிர்ப்பிக்கப்பட்ட நீரோ” - அதாவது டொமீஷியன்‌ - என்ற கருத்துடன்‌ 
பிணைவுபட முடியும்‌. ரோமர்கள்‌ கிரேக்க மொழியை அறிந்திருந்தும்‌, எபிரெய 
மொழியை அறிந்திராதபடியால்‌, எபிரெய மொழியின்‌ பயன்பாடானது, 
அர்த்தத்தைக்‌ கண்டுணர்வதை ரோமர்களுக்குக்‌ கடினமாக்கியிருக்கும்‌ என்பதைச்‌ 
சுட்டிக்காண்பித்துச்‌ சிலர்‌ இந்தக்‌ கோள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளிக்கின்றனர்‌. 20. 8. Caird, 
A Commentary on the Revelation of St. John the Divine (New York: Harper & Row, 1966), 
175. 

211 ௦௦0 Morris, Revelation, rev. ed., The Tyndale New Testament Commentaries (Grand 
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1987), 38-39. “இந்த எழுத்தாளர்‌ இதை, 
கல்பாவை உள்ளடக்கியதால்‌, ஆனால்‌ ஒத்தோ மற்றும்‌ விட்டேலியஸ்‌ ஆகியோரை 
விலக்கி வைத்ததினால்‌ நிறைவேற்றினார்‌ - ஏனெனில்‌ இந்தப்‌ பட்டியலை 
“பொருத்தமுடையதாக்க” இதை தவிர வேறு உறுதியான காரணம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. 
ரோமப்‌ பேரரசர்களின்‌ பட்டியலை “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற 
புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌ “குறிப்பிடத்தக்க குறிகளும்‌ திகைப்பூட்டும்‌ 
அடையாளங்களும்‌” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. “இந்த எழுத்தாளர்‌ இதை, 
டொமீஷியனின்‌ முழு பட்டப்பெயரையும்‌ எடுத்து, அதைக்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ 
மாற்றம்‌ செய்ததன்‌ மூலமும்‌, பின்பு ஐந்து வார்த்தைகளையும்‌ சுருக்கினார்‌ - இதை 
அவர்‌, பட்டப்பெயரின்‌ இவ்விதமான வடிவமானது எந்த ஒரு தனி நாணயத்திலும்‌ 
காணப்படவில்லை என்பது உண்மையாய்‌ இருந்தபோதிலும்‌ செய்தார்‌. “இவர்கள்‌, 
“The Latin Man” போன்ற சொற்றொடர்களை, போப்பின்‌ அதிகாரம்‌ பற்றிய 
தீர்க்கதரிசனமாக எடுத்துக்கொண்டுள்ளனர்‌. “ரோம இலக்கங்களுக்குச்‌ சமமான 
எழுத்துக்கள்‌ இல்லாதவைகள்‌ புறக்கணிக்கப்பட்டுள்ளன, மற்றும்‌ ப என்பது என்று 
கையாளப்பட்டுள்ளது. 771202 ரர்‌ 201 82/28 (“நான்‌ பூமியின்‌ மீது தேவனாக 
இருக்கின்றேன்‌”) என்ற சொற்றொடருக்கு கிரேக்க அகர வரிசையைப்‌ பயன்படுத்தி 
இதேபோன்ற விளையாட்டு ஒன்று விளையாடப்பட்டது. “கிரேக்க மொழியில்‌, 
இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, ௪ Lஎ(றe Basileia என்று இருக்கும்‌, முதல்‌ இரண்டு “௦”க்கள்‌, 
ஒவ்வொன்றும்‌ 8 என்ற மதிப்பைக்‌ கொண்ட “௦2” வாக உள்ளன, அதே வேளையில்‌ 
கடைசி “௪” யானது 5 என்ற மதிப்பைக்‌ கொண்ட ஒரு “005101” ஆக உள்ளது. 2இதே 
விளையாட்டை, இத்தாலிய சபை என்று அர்த்தம்‌ கொண்ட எkk[esia Italika என்ற 
வார்த்தைகளை கொண்டும்‌ விளையாட முடியும்‌. இதை நீங்கள்‌ கூட்டிப்‌ பார்க்க 
விரும்பினால்‌, “1௮ம்‌” வுக்குப்‌ பின்னால்‌ வரும்‌ “6” யானது எட்டு என்ற மதிப்பைக்‌ 
கொண்ட “௦12” இருக்கையில்‌, மற்ற “க்கள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ 5 என்ற மதிப்பைக்‌ 
கொண்ட “5/௦” ஆக உள்ளன என்பதை நீங்கள்‌ அறிய வேண்டியது அவசியமாக 
உள்ளது. See A Debate on the Roman Catholic Religion (Nashville: McQuiddy Printing 
Co., 1914), 287-88. ”“தேவனுடைய கோபம்‌” (௦1:82 (1201) என்ற சொற்றொடர்‌ 666 
என்ற கூட்டுத்‌ தொகையைத்‌ தருகிறது என்று யாரோ ஒருவர்‌ கண்டறிந்துள்ளார்‌. 
இன்னொருவர்‌, ௭1௦8௭2 என்ற சொற்றொடர்‌ 666 என்ற கூட்டுத்‌ தொகையைத்‌ 
குருகிறது என்று கூறவந்தார்‌. இது “நான்‌ மறுக்கின்றேன்‌” என்பதற்கான கிரேக்க 
வார்த்தையின்‌ வடிவமாய்‌ இருந்திருக்கும்‌, இவ்விதமாக இது கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தை 
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மறுப்பதைக்‌ குறித்து நின்றிருக்கும்‌ என்பது இதைத்‌ தோற்றுவித்தவரின்‌ 
கருத்தாயிருக்கும்‌. “தத்தோலிக்கர்களும்‌ இந்த விளையாட்டை 
விளையாடியுள்ளனர்‌. 

3*இவற்றில்‌ பெரும்பான்மையானவை சாத்தியமற்றவை என்பது 
தெளிவாயிருக்க வேண்டும்‌. “666” என்பது குறிப்பிட்ட ஒரு நபரைக்‌ குறித்து 
நிற்கவில்லை என்றால்‌, அது யோவானின்‌ வாசகர்களுக்கு, பொதுவான 
காலகட்டத்தில்‌ யாரேனும்‌ ஒருவரைக்‌ குறித்து நின்றிருக்கச்‌ சாத்தியக்கூறு உள்ளது. 
பர்தா Hendriksen, More Than Conquerors (Grand Rapids, Mich.: Baker Book House, 
1954), 273. Alan Johnson, Revelation, The Expositor’s Bible Commentary, gen. ed. Frank 
E. Gaebelein (Grand Rapids, Mich.: Regency Reference Library, Zondervan Publishing 
House, 1981), 12:534. “Smith, 2162. Albert H. Baldinger, Preaching From Revelation: 
Timely Messages for Troubled Hearts (Grand Rapids, Mich.: Zondervan Publishing House, 
1960), 74. Mulholland, 239. "Baldinger, 75. “பிள Hailey, Revelation: An Introduction 
and Commentary (Grand Rapids, Mich.: Baker Book House, 1979), 299. 








மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 
ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 
1. “666”ஐப்‌ பற்றி நீங்கள்‌ வினோதமான கருத்துக்கள்‌ எதையாவது 
கேள்விப்பட்டிருக்கின்றீர்களா? 
2. இந்தப்‌ பாடத்தின்‌ முதற்பகுதியில்‌ குறிப்பிடப்பட்ட “வழக்கத்திற்கு 
மாறான” அணுகுமுறைகள்‌ பற்றியும்‌ அவை ஒவ்வொன்றுடனும்‌ 
தொடர்புடைய பிரச்சினைகள்‌ சிலவற்றைப்‌ பற்றியும்‌ 





கலந்துரையாடவும்‌. 

3. யோவானின்‌ நாட்களில்‌ மக்கள்‌ எழுத்துக்களுக்கு எண்கள்‌ 
நியமித்திருந்தது ஏன்‌? 

4. A= 1,B=2,C = 3, இன்னும்‌ இதைப்போன்று [ஆங்கில 
எழுத்துகளுக்கு] எண்களைப்‌ பயன்படுத்தி, உங்கள்‌ பெயரை 
எண்ணாகத்‌ திருப்புங்கள்‌. உங்கள்‌ எண்ணை வகுப்பில்‌ உள்ள 





மற்றவர்களின்‌ எண்களுடன்‌ பகிர்ந்துகொள்ளுங்கள்‌. 
உங்களுடையதைப்‌ போலவே வகுப்பில்‌ பிற பெயர்‌ எண்கள்‌ 
ஏதேனும்‌ உள்ளனவா? 

5. ஒரு பெயரை எண்ணாக மாற்றுவது எளிது என்று இந்தப்‌ பாடம்‌ 
ஆலோசனை தெரிவிக்கிறது. ஆனால்‌ ஒரு எண்ணை, நாம்‌ நோக்கம்‌ 
கொண்டுள்ள பெயராக மாற்றுதல்‌ என்பது கடினமாகும்‌. 
இவ்விஷயம்‌ என்‌ இப்படியிருக்கிறது? 

6. “யோவானின்‌ புதிர்‌” என்று பலர்‌ கருதும்‌ விஷயத்திற்கு மிகப்‌ 
பிரபலமான தீர்வாக இருப்பது எது? 

7. இங்கு கருத்தாகத்‌ தெரிவிக்கப்பட்டுள்ள பிற தீர்வுகள்‌ யாவை? 

8. கூட்டிப்பார்த்தால்‌ 666 வருவதுபோல்‌ வேறு ஏதேனும்‌ பெயர்கள்‌, 
வார்த்தைகள்‌, பட்டப்பெயர்கள்‌ அல்லது இவற்றின்‌ இணைவுகளை 
உங்களால்‌ குறிப்பிட முடியுமா? (பிராங்க்‌ பேக்‌ அவர்களின்‌ நான்கு 
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10. 


“விதிகளை” நினைவில்‌ வைத்துக்கொள்ளவும்‌.) 

“அறு” என்பதன்‌ அடையாளத்துவ அர்த்தம்‌ என்ன? இந்த எண்‌ 
மூன்று முறைகள்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப கூறப்பட்டிருப்பதன்‌ 
முக்கியத்துவம்‌ என்ன? 

“666”ஐ அடையாளத்துவமாக விளக்கியுரைப்பதில்‌, முதல்‌ 
நூற்றாண்டில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு என்ன செய்தி இருந்தது? 
இன்றைய நாட்களில்‌ நமக்கு என்ன செய்தி இருக்கிறது? 
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45 


“கார்த்தா£வ, எங்கள்‌ 


கண்களைத்‌ தீறந்தருளும்‌!”” 


[14.1-5) 


ஆராம்‌' (நாட்டின்‌) அரசன்‌ எலிசாவின்மீது மகிழ்ச்சியாய்‌ 
இருக்கவில்லை, ஏனென்றால்‌ அந்தத்‌ தீர்க்ககரிசயொனவர்‌, இஸ்ரவேல்‌ 
நாட்டிற்கு எதிரான அவனது ஒவ்வொரு அசைவையும்‌ முன்னு 
ரைத்திருந்தார்‌. ஆகையால்‌ அந்த அரசன்‌ எலிசாவைக்‌ கண்டுபிடிப்பதற்கு 
“குதிரைகளையும்‌ இரதங்களையும்‌ பலத்த இராணுவத்தையும்‌ அனுப்‌ 
பினான்‌, அவர்களும்‌ இராக்காலத்திலே வந்து பட்டணத்தை வளைந்து 
கொண்டார்கள்‌” (2 இராஜாக்கள்‌ 6:14). அடுத்த நாள்‌ காலையில்‌, 
எலிசாவின்‌ ஊழியக்காரன்‌ வெளியே சென்றபோது, “இராணுவமும்‌ 
குதிரைகளும்‌ இரதங்களும்‌ பட்டணத்தைச்‌ சுற்றிக்கொண்டிருக்கக்‌ 
கண்டான்‌.” அவன்‌ உடனே வீட்டின்‌ உட்புறம்‌ துரிதமாய்‌ வந்து, “ஜயோ, ... ! 








என்ன செய்வோம்‌?” என்று கதறினான்‌ (வசனம்‌ 15). 

அதற்குத்‌ தீர்க்கதரிசி, “பயப்படாதே, அவர்களோடிருக்தெவர்களைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ நம்மோடிருக்றெவர்கள்‌ அதிகம்‌” என்று பதில்‌ அளித்தார்‌ 
(வசனம்‌ 16). ஊழியக்காரன்‌ திகைப்படைந்திருப்பான்‌ என்பதில்‌ 
சந்தேகமில்லை. அங்கு விரோதிகள்‌ நூற்றுக்கணக்கில்‌ இருந்தனர்‌, 
அவர்களோ இருவர்‌ மாத்திரமே இருந்தனர்‌! பின்பு எலிசா, “விண்ணப்பம்‌ 
பண்ணி: கர்த்தாவே, இவன்‌ டார்க்கும்படி இவன்‌ கண்களைத்‌ திறந்தருளும்‌” 
என்றார்‌. உடனே ஊழியக்காரனின்‌ கண்கள்‌ திறக்கப்பட்டன, “இதோ, 
எலிசாவைச்‌ சுற்றிலும்‌ அக்கனிமயமான குதிரைகளாலும்‌ இரதங்களாலும்‌ 
அந்த மலை நிறைந்திருந்ததை அவன்‌ கண்டான்‌” (வசனம்‌ 17). 

வெளிப்படுத்தின விசேஷேம்‌ 12 மற்றும்‌ 13ம்‌ அதிகாரங்கள்‌, வலுசர்ப்பம்‌, 
மிருகம்‌ மற்றும்‌ கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசி என்ற பரிசுத்தமற்ற திரித்துவத்திற்கு 
அறிமுகப்படுத்தப்பட்டன: அவர்களின்‌ வல்லமை மற்றும்‌ செல்வாக்குப்‌ 
பற்றிய ஒரு விரிவான, பயமுறுத்தவும்‌ கூடியதான ஒரு சித்தரிப்பை 
யோவான்‌ வரைந்தார்‌. அவர்‌, “பூமியிலுள்ள யாவரும்‌ ஆச்சரியத்தோடே 
அந்த மிருகத்தைப்‌ பின்பற்றி” என்று வலியுறுத்தினார்‌ (13:3ஆ). கும்பலின்‌ 
உச்சாடனத்தை அவர்‌ பதிவு செய்திருந்தார்‌: “மிருகத்திற்கு ஒப்பானவன்‌ 
யார்‌? அதினோடே யுத்தம்பண்ணத்தக்கவன்‌ யார்‌?” (வசனம்‌ 4ஆ). 
மிருகமானது, “பரிசுத்தவான்‌௧ளோடே யுத்தம்பண்ணி அவர்களை 
ஜெயிக்கும்‌” என்று அவர்‌ குறிப்பிட்டு இருந்தார்‌ (வசனம்‌ 7௮). 
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ஓடுக்கப்பட்ட கிறிஸ்தவர்களின்‌ கதறுதலைக்‌ கேளாமல்‌, வேதசாட்சிகளாக 
மரித்தவர்களின்‌ இரத்தம்‌ பூமியில்‌ பரவியிருப்பதைக்‌ காணாமல்‌, 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 13ஐ வாசித்தல்‌ என்பது கடினமானதாக 
இருக்கும்‌. 

யோவானின்‌ நாட்களில்‌ நான்‌ வாழ்ந்திருந்தால்‌, அனேகமாக நான்‌, 
எலிசாவின்‌ ஊழியக்காரனைப்‌ போலவே இருந்திருப்பேன்‌: 
வரையறையற்றதாகக்‌ காணப்படும்‌ விரோதியின்‌ ஆதாரமூலங்களை 
மாத்திரம்‌ காணக்கூடியவனாக இருந்திருப்பேன்‌. “ஐயோ! நாம்‌ என்ன 
செய்வோம்‌?” என்று நான்‌ கதறியிருப்பேன்‌ என்பதைக்‌ கற்பனை செய்ய 
முடிகிறது. எலிசா தமது ஊழியக்காரனுக்குக்‌ கொடுத்திருந்த உட்‌ 
கண்ணோட்டம்‌ எனக்குத்‌ தேவையாய்‌ இருந்திருக்கும்‌: “பயப்படாதே, 
அவர்களோடிருக்கிறவர்களைப்‌ பார்க்கிலும்‌ நம்மோடிருக்றெவர்கள்‌ 
அதிகம்‌.” யோவானின்‌ வாசகர்களுக்கு இதே கருத்துநோக்கத்தைக்‌ 
கொடுத்தல்‌ என்பதுதான்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 14ன்‌ நோக்கமாக 
இருந்தது. 

14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ செய்தி இன்றைய நாட்களிலும்‌ தேவைப்படுகிறது. 
நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ உள்ள தீமையினால்‌ நாம்‌ மேற்கொள்ளப்படும்போது, 
தேவன்‌ அளிக்கின்ற தெய்வீக ஆதாரமூலங்களுக்கு நமது கண்கள்‌ 





திறக்கப்பட வேண்டியது அவசியமாக உள்ளது. “அவர்களோடிருக்‌ 
கிறவர்களைப்‌ பார்க்கிலும்‌ நம்மோடிருக்றெவர்கள்‌ அதிகம்‌” என்பதை நாம்‌ 
இன்னமும்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டியிருக்கிறது. 

14ம்‌ அதிகாரம்‌ இயல்பாகவே மூன்று பிரிவுகளாகப்‌ பிரிந்துள்ளது,” 
ஒவ்வொரு பிரிவும்‌ “நான்‌ கண்டேன்‌” என்று அல்லது அதற்குச்‌ சமமான 
வார்த்தைகளுடன்‌ தொடங்குகிறது.” யோவான்‌, தாம்‌ கண்டதை தமது 
வாசகர்கள்‌ காண வேண்டும்‌ என்று விரும்பினார்‌. தேவன்‌ தமது 
மக்களுக்காக இருப்பில்‌ வைத்துள்ளது என்ன என்பதைக்‌ காண்பதற்கு - 
மற்றும்‌ அவர்களின்‌ விரோதிகளுக்காக அவர்‌ இருப்பில்‌ வைத்துள்ளது 
என்ன என்பதைக்‌ காண்பதற்கும்‌ - அவர்களின்‌ கண்கள்‌ திறக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்று விரும்பினார்‌. இந்த எடுத்துரைப்பில்‌ நாம்‌, முதலாவது 
பிரிவைப்‌ பற்றிப்‌ படிப்போம்‌. மற்ற இரண்டு பிரிவுகளையும்‌ நாம்‌ 
பின்தொடரும்‌ பாடத்தில்‌ ஆராய்ந்து பார்ப்போம்‌.” 





“கர்த்தாவே, வெற்றியின்‌ நிச்சயத்தன்மைக்கு 
எங்கள்‌ கண்களைத்‌ திறந்தருளும்‌” (14:1) 

13ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ சித்தரிக்கப்பட்டபடி, மிருகமானது பூமியின்மீது 
கட்டுப்பாடு செலுத்தியது பற்றி வலுசர்ப்பம்‌ பெருமிதம்‌ அடைந்திருக்க 
வேண்டும்‌. பூமியின்‌ மீதெங்கும்‌ அந்தகாரம்‌ பரவியிருந்தது, தீமையானது 
மனிதர்களின்‌ இருதயங்களை நிரப்பியிருந்தது. திரளான மக்கள்‌ 
கூட்டமானது, சிந்தையில்லாத எந்திர மனிதர்கள்‌” போல்‌, மிருகத்தின்‌ 
கட்டளை ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ கீழ்ப்படிந்து, நாட்டில்‌ எங்கும்‌ நடமாடிக்‌ 
கொண்டிருந்தது. இருப்பினும்‌, 14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌, 
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மலைகளின்மீது திடீரென்று பரலோகக்‌ கதிரொளி வீசி, சுற்றிலும்‌ இருந்த 
சமவெளிகளை நிரப்பியதாகக்‌ காணப்படுகிறது. அந்தகாரத்திற்கு மேலே 
ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ தமது மக்களுடன்‌ வெற்றிகரமாய்‌ நின்றிருந்தார்‌! 
“பின்பு நான்‌ பார்த்தபோது, இதோ,” சீயோன்‌ மலையின்மேல்‌ 
ஆட்டுக்குட்டியானவரையும்‌, அவரோடேகூட ... இலட்சத்து நாற்பத்து 
நாலாயிரம்பேரையும்‌ நிற்கக்கண்டேன்‌:” (வசனம்‌ 1). (“சீயோன்‌ 
மலையின்மீது ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ 144,000 பேர்களுடன்‌ நிற்குதல்‌” 
என்ற விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) 

வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ இதற்கு முன்னதாக நாம்‌, இந்தக்‌ 
காட்சியில்‌ தோன்றும்‌ கலைஞர்களைச்‌ சந்தித்தோம்‌. 
ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ இயேசு கிறிஸ்துவே. 5ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ அவர்‌, ஏழு 
முத்திரைகள்‌ கொண்ட புத்தகத்தைத்‌ திறக்கப்‌ பாத்திரமான 
ஆட்டுக்குட்டியாகச்‌ சித்தரிக்கப்பட்டிருந்தார்‌. 7ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ கடைசிப்‌ 





பகுதியில்‌, ஆட்டுக்குட்டியானவருக்கும்‌, அரியணைக்கும்‌ முன்பாக 
திரளான மக்கள்‌ கூட்டம்‌ நின்றுகொண்டு துதிகள்‌ பாடியது. 6, 12 மற்றும்‌ 
13ம்‌ அதிகாரங்களிலும்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளார்‌. 
7ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ முகல்‌ பகுதியில்‌ நாம்‌ 144,000 போர்களைச்‌ சந்தித்து, 
அவர்கள்‌ தேவனுடைய மக்களைக்‌ குறித்தனர்‌ என்று கருத்துத்‌ 
தெரிவித்தோம்‌.” அவர்கள்‌ தங்கள்‌ நெற்றிகளில்‌ முத்திரையிடப்பட்டு 
இருந்தனர்‌, அது அழிவின்‌ காற்று அடிக்கத்‌ தொடங்குகிறபோது, அவர்கள்‌ 
பாதுகாக்கப்படுவார்கள்‌ என்று சுட்டிக்காண்பித்தது. 14:1ல்‌ நாம்‌, அவர்கள்‌ 
சீயோன்‌ மலையின்மீது இயேசுவுடன்‌ வெற்றிவீரர்களாக நின்று 
கொண்டிருக்கக்‌ காணுகின்றோம்‌. 14ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ “144,000” என்ற 
அடையாளத்துவ எண்‌ மறுபடியும்‌ கூறப்படுதலானது, 13ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ 
மிருகங்கள்‌ எவ்வளவு வெற்றிகொள்ளப்பட முடியாதவர்களாகக்‌ 





காணப்பட்டாலும்‌, உண்மையுள்ள யாவரும்‌ இயேசுவுடன்‌ 
வெற்றியாளர்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌ என்பதை வலியுறுத்துகிறது. ஒருவர்‌ 
கூட இழந்துபோகப்படமாட்டார்‌! 

7ம்‌ அதிகாரத்தில்‌, 144,000 போர்களும்‌ தங்கள்‌ நெற்றிகளில்‌ ஒரு 
முத்திரையைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌; 14ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ அவர்கள்‌, 
ஆட்டுக்குட்டியானருடைய பெயரையும்‌, “அவருடைய பிதாவின்‌ நாமமும்‌ 
தங்கள்‌ நெற்றிகளில்‌ எழுதப்பட்டி ருந்தவர்களாய்‌” இருந்தனர்‌ (வசனம்‌ 1ஆ. 
முத்திரையும்‌ பெயரும்‌ இரண்டு வித்தியாசப்பட்ட விஷயங்களைக்‌ 
குறிப்பதில்லை, ஆனால்‌ ஒரே விஷயத்தின்‌ இரண்டு வித்தியாசப்பட்ட 
அம்சங்களைக்‌ குறிக்கின்றன: முத்திரை பாதுகாப்பை வலியுறுத்துகிறது; 
நாமம்‌ உரிமைத்துவத்தை வலியுறுத்துகிறது. 3ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ இயேசு, 
“ஜெயங்கொள்ளுகிற யாவருக்கும்‌?” பின்வரும்‌ வாக்குத்தத்தத்தை 
ஏற்படுத்தினார்‌: “என்‌ தேவனுடைய நாமத்தையும்‌ ... என்‌ புதிய 
நாமத்தையும்‌ அவன்மேல்‌ எழுதுவேன்‌” (வசனம்‌ 12). 14ம்‌ அதிகாரம்‌, அந்த 
வாக்குத்தத்தத்தின்‌ நிறைவேற்றத்தைக்‌ காண்பிக்கிறது. தேவன்‌ ஒரு 
வாக்குத்தத்தத்தை ஏற்படுத்துகின்றபோது, நீங்கள்‌ அதில்‌ நிச்சயமாய்‌ இருக்க 
முடியும்‌. 
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14:1-5ன்‌ கலைஞர்களை நாம்‌ முன்பு சந்தித்து இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ 
இப்போது காட்சியானது புதிதாக உள்ளது: அவர்கள்‌ “சீயோன்‌ மலையின்‌ 
மீது நின்று” கொண்டிருந்தனர்‌. வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தை நாம்‌ 
ஓவ்வொரு அதிகாரமாகக்‌ கடந்து வருகையில்‌, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ 
பழக்கம்‌ உடையவர்களுக்கு விசேஷித்த சிறப்புத்தன்மையுடைய பல 
அடையாளங்களை எதிர்கொண்டிருக்கின்றோம்‌. சீயோன்‌ மலை 
என்பகைக்காட்டிலும்‌, பழைய ஏற்பாட்டின்‌ வேறு எந்த உருவகமும்‌ அதிக 
பொருட்செறிவு உடையதாக இருந்திராது. 

சீயோன்‌ என்பது எருசலேமின்‌ வடகிழக்கில்‌ உள்ள மேடாக இருந்தது, 
இது தாவீதினால்‌, அவர்‌, இஸ்ரவேல்‌ இராஜ்யம்‌ முழுமைக்கும்‌ 
அரசரானபின்பு பிடிக்கப்பட்டதாக இருந்தது.” பிற்பாடு இது, தேவாலயம்‌ 
கட்டப்படுவதற்கான இடமாகத்‌ தாவீதால்‌ தேர்ந்து கொள்ளப்பட்டது. 
யூதத்துவச்‌ சிந்தனையில்‌, சீயோன்‌ மலை என்பது உலகத்திலேயே மிகவும்‌ 
பரிசுத்தமான இடமாக, தேவன்‌ தமது மக்களைச்‌ சந்திக்கும்‌ இடமாக 
இருந்தது.” பழைய ஏற்பாட்டின்‌ பிந்திய எழுத்துக்களில்‌ சீயோன்‌ என்பது 
நம்பிக்கையின்‌ அடையாளமாயிற்று, சீயோனிலிருந்து இரட்சிப்பு வரும்‌ 
(சங்கதம்‌ 14:7). மீட்பர்‌ சயோனுடன்‌ இணைவு கொண்டிருப்பார்‌ (ஏசாயா 
59:20)." 

புதிய ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்கள்‌ அடையாளத்துவத்தை (தொடர்ந்து) 
தேர்ந்து கொண்டனர்‌. மேசியாவைத்‌ தேவன்‌, “பரிசுத்த பார்வதமாகிய 
சீயோன்‌ மீது” முடிசூட்டுவார்‌ என்று 2ம்‌ சங்கதம்‌ கூறியிருந்தது (வசனம்‌ 
6). புதிய ஏற்பாட்டில்‌, இயேசு மரித்தோரில்‌ இருந்து எழுந்து தேவனுடைய 
வலது பாரிசத்திற்கு ஏறிச்சென்றிருந்தபோது (நடபடிகள்‌ 13:32-37), 2ம்‌ 
சங்கீதம்‌ நிறைவேற்றப்பட்டதாக ஏவுதல்‌ பெற்ற பிரசங்கியார்களால்‌ 
மேற்கோள்‌ காண்பிக்கப்பட்டது. எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌, 
குமது வாசகர்கள்‌, அதிர்ந்து நடுங்கும்‌ சீனாய்‌ மலையினிடத்திற்கு 
வரவில்லை, மாறாக கீழ்கண்டவாறு கூறினார்‌, 


நீங்களோ சீயோன்‌ மலையினிடத்திற்கும்‌, ஜீவனுள்ள தேவனுடைய 
நகரமாகிய பரம எருசலேமிடத்திற்கும்‌ ஆயிரம்‌ பதினாயிரமான 
தேவதூதர்களினிடத்திற்கும்‌, யாவருக்கும்‌ நியாயாதிபதியாயெ 
தேவனிடத்திற்கும்‌, பூரணராக்கப்பட்ட நீதிமான்களுடைய 
ஆவிகளினிடத்திற்கும்‌, ... வந்து சேர்ந்தார்கள்‌ (எபிரெயர்‌ 12:22, 23). 


இவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌, “ச்யோன்‌ மலை” என்பது, “பரம எருசலேமுடன்‌” 
இணைவு கொண்டுள்ளது என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. வெளிப்படுத்தின 
புத்தகத்தின்‌ முற்பகுதியில்‌ இயேசு, “என்‌ தேவனால்‌ 
பரலோகத்திலிருந்துறங்கிவருகற புதிய எருசலேமாகிய என்‌ தேவனுடைய 
நகரம்‌” என்பது பற்றிப்‌ பேசியிருந்தார்‌ (3:12). 21ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ நாம்‌, 
“எருசலேமாகிய பரிசுத்த நகரத்தை” பற்றி வாசிப்போம்‌. (2 மற்றும்‌ 10ம்‌ 
வசனங்களையும்‌ காணவும்‌.) 

14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ சீயோன்‌ என்பது “பூமியில்‌ இருந்த இடம்‌” அல்ல, 
ஆனால்‌ “ஆவிக்குரிய உண்மை நிலையாக” உள்ளது என்பது தெளிவாய்‌ 
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இருக்க வேண்டும்‌:' இது தேவன்‌ தமது மக்களுடன்‌ இருக்கும்‌ இடமாக 
இருந்தது. இது வெற்றியின்‌ இடமாக இருந்தது! 

இந்தத்‌ தரிசனத்தில்‌, “யோன்‌ மலை” என்பது பூமியின்‌ மீதுள்ளதா 
அல்லது பரலோகத்தில்‌ உள்ளதா என்பது பற்றி விளக்கவுரையாளர்கள்‌ 
பிரிவுபட்டு நிற்கின்றனர்‌. * மேலும்‌, இது பரலோகத்தில்‌ இருக்கிறது என்றால்‌, 
இது யோவானின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த உண்மையுள்ள கிறிஸ்தவர்களை” 
மாத்திரம்‌ குறிக்கிறதா அல்லது நித்தியம்‌ முழுவதிலும்‌ பரலோகத்தின்‌ 
ஆசீர்வாதங்களை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கவிருக்கும்‌ எல்லாச்‌ 
கிறிஸ்தவர்களையும்‌ குறிக்கிறதா என்ற கேள்வி நிலைத்துள்ளது. இது 
மீட்கப்பட்டு பரலோகத்தில்‌ இருக்கப்போடின்ற எல்லாரையும்‌ குறித்த ஒரு 
குரிசனமாக உள்ளது என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. நாம்‌ 7ம்‌ அதிகாரத்தைப்‌ 
படித்தபோது, மீட்கப்பட்டவர்களை முதலில்‌ நாம்‌, பூமியின்மீது 144,000 
போர்களாகவும்‌ பின்பு பரலோகத்தில்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவருக்கும்‌ 
அரியணைக்கும்‌ முன்பாக எண்ணற்ற மக்கள்‌ கூட்டமாகவும்‌ கண்டோம்‌. 
இந்த 144,000 போர்கள்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவருக்கும்‌ அரியணைக்கும்‌ 
முன்பாக இருக்கின்றனர்‌, எனவே இது 7ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ மாபெரும்‌ 
கூட்டத்தனுடைய அதே அடிப்படைக்‌ காட்சியாயிருப்பதாகக்‌ 
காணப்படுகிறது. இருப்பினும்‌, இந்தத்‌ தரிசனத்தின்‌ முக்கியத்துவமானது, 
“எப்போது” அல்லது “எங்கே” என்பதில்‌ இராமல்‌, “என்ன” என்பதில்‌ 
உள்ளது: 144,000 பேர்களும்‌ வெற்றுகொண்டவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌! 
யோவானின்‌ வாசகர்களுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, “மிருகத்தினால்‌ 





பயமுறுத்தப்பட்டிராகீர்கள்‌! நீங்கள்‌ உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ இருந்தால்‌, 
வெற்றிகொள்வீர்கள்‌!” என்று கூறினார்‌. 

நாம்‌ எப்போதாவது இந்த மாபெரும்‌ சத்தியத்திற்கு நமது கண்களை 
மூடியிருக்கன்றோமா? நான்‌ இதைச்‌ செய்திருக்கின்றேன்‌ என்பதை 
அறிந்துள்ளேன்‌, மற்றும்‌ எனது சகோதர சகோதரிகளில்‌ சிலர்‌ எரிச்சல்‌ 
அடைவதைப்‌ பார்க்கும்போது, மற்றவர்களும்‌ இதைச்‌ செய்துள்ளனரோ 





என்று நான்‌ அஞ்சுகின்றேன்‌. பின்வருவன போன்ற மாபெரும்‌ 
வசனப்பகுதிகள்‌ நமக்கு நினைவூட்டப்பட வேண்டியது அவசியமாக 
உள்ளது: 


கர்த்தாவே, மாட்சிமையும்‌ வல்லமையும்‌ மகிமையும்‌ ஜெயமும்‌ 
மகத்துவமும்‌ உம்முடையவைகள்‌; ... (1 நாளாகமம்‌ 29:11). 


... ஜெயமோ கர்த்தரால்‌ வரும்‌ நீதிமொழிகள்‌ 21:31). 


நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவினாலே நமக்கு 
ஜெயங்கொடுக்றெ தேவனுக்கு ஸ்தோத்திரம்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 15:57). 


“கர்த்தாவே, வெற்றியின்‌ நிச்சயத்திற்கு எங்கள்‌ கண்களைத்‌ 
திறந்தருளும்‌!” 
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“கர்த்தாவே, துதியின்‌ மதிப்பிற்கு எங்கள்‌ 


கண்களைத்‌ திறந்தருளும்‌” (14:2, 3) 

144,000 பேர்களும்‌, சீயோன்‌ மலையில்‌ நின்று கொண்டிருக்கையில்‌ 
என்ன செய்து கொண்டிருந்தனர்‌? அவர்கள்‌ சகிக்க வேண்டியிருந்த 
இடர்ப்பாட்டை மறுபடியும்‌ நினைக்கின்றீர்களா? மிகவும்‌ அதிகமாகத்‌ 
துன்புற்றது யார்‌ என்பதைத்‌ தீர்மானிக்க, அவர்கள்‌ போட்டி ஒன்றைக்‌ 
கொண்டிருந்தனரா? இல்லை, அவர்கள்‌ வெற்றியின்‌ பாடல்‌ ஒன்றைப்‌ 
பாடிக்கொண்டு, கொண்டாடிக்கொண்டிருந்தனர்‌. யோவான்‌, 
“அல்லாமலும்‌, பெருவெள்ள இரைச்சல்போலவும்‌, பலத்த இடிமுழக்கம்‌ 
போலவும்‌, ஒரு சத்தம்‌ வானத்திலிருந்து உண்டாகக்‌ கேட்டேன்‌; நான்‌ 
கேட்ட சத்தம்‌ சுரமண்டலக்காரர்‌ தங்கள்‌ சுரமண்டலங்களை வாசிக்றெ 
ஓசையைப்போலிருந்தது” (வசனம்‌ 2). 

பலத்த சத்தம்‌ கொண்ட பல்லவியொன்றை' யோவான்‌ கேட்டார்‌, 
அது ஆர்ப்பரிக்கும்‌ அலைகள்‌ அல்லது அடித்து நொறுக்கும்‌ 
இடிமுழக்கத்திற்கு ஒப்பிடக்கூடிய வகையில்‌ அவ்வளவு வல்லமை 
நிறைந்ததாகவும்‌, திறமைமிக்க சுரமண்டலக்‌ கலைஞர்களின்‌ இனிமையான 
இசையுடன்‌ ஒப்பிடக்கூடிய வகையில்‌ அவ்வளவு இன்னொலி 
கொண்டதாகவும்‌ இருந்தது. அப்போஸ்தலர்‌, உண்மையான தண்ணீர்கள்‌ 
அல்லது இடிகள்‌ அல்லது சுரமண்டலங்கள்‌ என்பவற்றின்‌ ஒலியைக்‌ 
கேட்கவில்லை; இவைகள்‌ அந்தப்‌ பாடலின்‌ மகத்துவத்தை விவரிப்பதற்கு 
ஓப்புமைகளாக மாத்திரம்‌ இருந்தன.'” பல நூற்றுக்கணக்கான 
பாடகர்களினால்‌ சேர்ந்து பாடப்படும்‌ பல்லவிகளின்‌ வன்மை மற்றும்‌ 
வனப்பு ஆயெவற்றினால்‌ நான்‌ பிரமிப்பு அடைந்திருக்கின்றேன்‌. 144,000 
போர்களின்‌ குரல்கள்‌ துதியில்‌ ஒன்றுகூடிக்‌ கலப்பதை உங்களால்‌ கற்பனை 
செய்ய முடிகிறதா? 

அவர்களின்‌ (இசை) நிகழ்ச்சிக்கு, “சிங்காசனம்‌ ... நான்கு ஜீவன்கள்‌ ... 
மூப்பர்கள்‌” ஆகியோர்‌ “பார்வையாளராக” இருந்தனர்‌ (வசனம்‌ 3ஆ). நாம்‌ 
4ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ அரியணைக்‌ காட்டிக்குத்‌ திரும்பி, மீண்டும்‌ ஒரு முறை 
பிதாவின்‌ பிரசன்னத்தில்‌ இருக்கின்றோம்‌.”' 

144,000” போர்கள்‌ பாடிக்கொண்டிருந்த பாடல்‌, “புதுப்பாட்டு” 
(வசனம்‌ 3௮) என்று அமைக்கப்பட்டது. “புதுப்பாட்டு'” என்ற 
சொற்றொடரானது, பழைய ஏற்பாட்டில்‌, கர்த்தரைத்‌ துதிக்கும்‌ துதியைக்‌ 
குறிப்பிடுவதற்கு அடிக்கடி பயன்படுத்தப்பட்டது (சங்கீதம்‌ 33:3; 96:1; 
149:1). மற்றும்‌ இது, விடுவித்தல்‌ மற்றும்‌ வெற்றியின்‌ துதிக்கு விசேஷித்த 
வகையில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது (சங்கதம்‌ 40:1-3; 144:9-11). எடுத்துக்‌ 





காட்டாக, சங்கீதம்‌ 98:1ஐக்‌ கண்ணோக்குங்கள்‌, அதில்‌ தாவீது, 
“கர்த்தருக்குப்‌ புதுப்பாட்டைப்‌ பாடுங்கள்‌, அவர்‌ அதிசயங்களைச்‌ 
செய்திருக்கிறார்‌, அவருடைய வலதுகரமும்‌, அவருடைய பரிசுத்த புயமும்‌, 
இரட்சிப்பை உண்டாக்கினது” என்று எழுதினார்‌. ஒவ்வொரு வெற்றியும்‌ 
தனிச்சிறப்புடையதாக இருந்ததால்‌, ஒவ்வொரு பாடலும்‌ “புதியதாக” 
இருந்தது. 
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நாம்‌ 5ம்‌ அதிகாரத்தைப்‌ படித்தபோது, நான்கு ஜீவன்களும்‌ 
இருபத்திநான்கு மூப்பர்களும்‌, ஆட்டுக்குட்டியானவரைத்‌ துதித்து ஒரு 
“புதுப்பாட்டு” பாடியதைக்‌ கேட்டோம்‌, அதில்‌ பின்வரும்‌ வார்த்தைகள்‌ 
அடங்கியிருந்தன: “... நீர்‌ அடிக்கப்பட்டு, சகல கோத்திரங்களிலும்‌ பாஷைக்‌ 
காரரிலும்‌ ஜனங்களிலும்‌ ஜாதிகளிலுமிருந்து எங்களைத்‌ தேவனுக்கென்று 
உம்முடைய இரத்தத்தினாலே மீட்டுக்கொண்டு, எங்கள்‌ தேவனுக்கு 
முன்பாக எங்களை ராஜாக்களும்‌ ஆசாரியர்களுமாக்கினீர்‌ ...” (வசனங்கள்‌ 
9, 10).” 144,000 போர்களால்‌ பாடப்பட்ட பாடலும்‌ இதே போன்ற 
ஆய்வுக்கருத்தைக்‌ கொண்டிருந்தது என்பதில்‌ எனக்குத்‌ சந்தேகம்‌ எதுவும்‌ 
இல்லை.” அவர்கள்‌ “ஆட்டுக்குட்டியானவரின்‌ இரத்தத்தினால்‌” வெற்றியை 
ஆதாயப்படுத்தியிருந்தனர்‌ (12:11)! 

14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ “புதுப்பாட்டில்‌” இருந்த மிகச்சரியான வார்த்தைகள்‌ 
பற்றி நமக்குக்‌ கூறப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ “இலட்சத்து நாற்பத்து 
நாலாயிரம்பேரேயல்லாமல்‌ வேறொருவரும்‌ கற்றுக்கொள்ளக்‌ 
கூடாதிருந்தது” என்று நமக்கு கூறப்பட்டுள்ளது (வசனம்‌ 3இ). வெற்றியை 
அனுபவித்தவர்கள்‌ தவிர வேறொருவரும்‌ வெற்றியின்‌ பாடலைக்‌ 
“தற்றுக்கொள்ளக்‌” கூடாதிருந்தது. தானியேல்‌ ரஸ்ஸல்‌ என்பவர்‌ கூறியபடி, 
“சொல்விளக்கத்திற்கு முன்பு அனுபவம்‌ இருக்க வேண்டும்‌.” மையர்‌ 
பேரல்மென்‌ என்பவர்‌ இந்தச்‌ சிந்தனையை விரிவுப்படுத்தினார்‌: “நாம்‌ ஒரு 
சத்தியத்தை உண்மையில்‌ சொல்விளக்கப்படுக்தக்‌ கூடுவதற்கு முன்பு, அதை 
நாம்‌ அனுபவித்தாக வேண்டும்‌. ””* 

அவ்வப்போது நான்‌, மாபெரும்‌ கலைஞர்களால்‌ பிரபலமான 
பாடல்களைத்‌ திறமை வாய்ந்த சிறுவர்‌ சிறுமிகள்‌ கொஞ்சும்‌ குரலில்‌ பாடும்‌ 
இசை நிகழ்ச்சிகளுக்கு நான்‌ சென்றிருக்கின்றேன்‌. அவர்கள்‌, உண்மையில்‌ 
பாடியவர்களின்‌ குரல்களின்‌ நெளிவுசுளிவுகளைப்‌ போலச்‌ செய்ய 
முயற்சிக்ன்றனர்‌ மற்றும்‌ சில வேளைகளில்‌ அவர்களின்‌ அசைவுகளையும்‌ 
போலச்‌ செய்ய முயற்சிக்கின்றனர்‌. அந்தப்‌ பாடல்கள்‌ பெரும்பாலும்‌, 
காதலைப்‌ பற்றியவையாக, மனம்‌ உடைந்து போகுதலைப்‌ பற்றியவையாக, 
மற்றும்‌ பெருவருத்தம்‌ மேற்கொள்ளுதல்‌ பற்றியவையாக இருக்கும்‌ 
விஷயம்தான்‌ என்னை மிகவும்‌ தாக்குகிறது. இந்தக்‌ காட்சிகளை நான்‌ 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கின்றேன்‌, ஆனால்‌ இந்த இளம்‌ நிகழ்ச்சியாளர்கள்‌ 
தாங்கள்‌ எதைப்‌ பற்றிப்‌ பாடுகின்றோம்‌ என்பது பற்றி எதுவும்‌ அறிவதில்லை 
என்பது தெளிவு. அவர்கள்‌ வார்த்தைகளையும்‌ இசைலயங்களையும்‌ 
கற்றிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ பாடல்களைச்‌ கற்றிருப்பதில்லை. அந்தப்‌ 
பாடல்களினால்‌ வெளிப்படுத்தப்படும்‌ உணர்வுகளை அனுபவிக்காத 





வரையில்‌ அவர்கள்‌ அந்தப்‌ பாடல்களை ஒருக்காலும்‌ கற்றுக்கொள்ள 
இயலாது. 

144,000 பேர்களும்‌, “பூமியிலிருந்து மீட்டுக்கொள்ளப்பட்டவர்களாய்‌” 
இருந்தனர்‌ (வசனம்‌ 3ஈ).”” அவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ 
இரட்சிக்கப்பட்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ மகா உபத்திரவத்தில்‌ 
பிழைத்திருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவருடன்‌ ஜெயங் 
கொண்டவர்களாய்‌ நின்றனர்‌. வெற்றி என்பது எதைப்‌ பற்றியது என்பதை 
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அவர்கள்‌ அறிந்திருந்தனர்‌. இவ்விதமாக எவரொருவரும்‌ அவர்களின்‌ 
“புதுப்பாட்டைக்‌ கற்றுக்கொள்ள” இயலாதிருந்தது. 

2 மற்றும்‌ 3 ஆகிய வசனங்களை நாம்‌ விட்டுச்செல்வதற்கு முன்பு, 
144,000 பேர்களும்‌ தேவனுக்குக்‌ துதியைப்‌ பாடுதலின்‌ மூலமாக, தங்களின்‌ 
வெற்றியைக்‌ கொண்டாடிக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌ என்பதைப்‌ புரிந்து 
கொள்ளுதல்‌ முக்கியமானதாக உள்ளது, ஆராதனை என்பது நேரத்தை 
வீணாக்குதல்‌ என்று சிலர்‌ நினைக்கின்றனர்‌, ஆனால்‌ 144,000 பேர்களும்‌ 
அவ்வாறு நினைக்கவில்லை. அவர்களின்‌ நன்றி செலுத்துதலானது பாடலின்‌ 
சிறகுகளில்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்திற்குள்‌ உயர்ந்து சென்றது. “கிரேக்க 
தாய்‌ ஒருத்தி தனது பிள்ளை, வாய்க்கால்‌ கரையில்‌ செங்குத்தான பகுதியில்‌ 
இருப்பதைக்‌ கண்டது பற்றி நமக்குக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. சத்தமிடுதல்‌ 
என்பது [அந்தப்‌ பிள்ளையைக்‌] திகைக்கச்‌ செய்து அவன்‌ தலைகீழாக 
விழக்காரணமாகிவிடும்‌. அவள்‌ நன்கு பழக்கமான ஒரு பாடலைப்‌ பாடத்‌ 
தனது குரலை உயர்த்தித்‌ தனது பிள்ளையைத்‌ தன்பக்கமாய்‌ திருப்பி 
காப்பாற்றினாள்‌. ””£ துதியின்‌ பாடல்‌ நம்மைப்‌ படைத்த தேவனிடத்தில்‌ 
இயல்பாகவே நாம்‌ நெருங்கிச்‌ சேர செய்கிறது. துதியானது நமது 
இருதயங்களை மேல்நோக்கி உயர்த்தி நமக்கு பலம்‌ அளிக்கிறது. 

“கர்த்தாவே, துதியின்‌ மதிப்பிற்கு எங்கள்‌ கண்களைத்‌ திறந்தருளும்‌.” 





“கர்த்தாவே, பண்பின்‌ முக்கியத்துவத்திற்கு எங்கள்‌ 


கண்களைத்‌ திறந்தருளும்‌” (14:4, 5) 

ஒருமுறை நான்‌, ஒரு கல்லூரியின்‌ பாடல்குழுவின்‌ போட்டித்‌ 
தேர்வுக்குச்‌ சென்றிருந்தேன்‌. மாணவர்கள்‌ தங்கள்‌ கைகளில்‌ பாடல்‌ 
தாள்களுடன்‌ வந்தனர்‌. சிலர்‌ தங்கள்‌ துணைக்கருவிகளையும்‌ கொண்டு 
வந்திருந்தனர்‌. பெரும்பாலானவர்கள்‌, தங்கள்‌ முறை வருவதற்கு முன்‌ குரல்‌ 
பயிற்சியை மேற்கொள்வதற்காகத்‌ தனியிடங்களைக்‌ கண்டறிய முயற்சி 
செய்தனர்‌. கடைசியில்‌, இசையில்‌ அறிவும்‌ பாடுவதில்‌ குறிப்பிட்ட 
திறமையும்‌ கொண்டவர்கள்‌ மாத்திரம்‌ பாடல்‌ குழுவிற்குத்‌ தேர்ந்தெடுக்கப்‌ 
பட்டனர்‌. இருப்பினும்‌, 14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ மேன்மையான பாடலைப்‌ 
பொறுத்தமட்டில்‌, “உங்களால்‌ பாட முடியுமா?” அல்லது “நீங்கள்‌ எந்த 
அளவுக்கு முறையான இசைப்‌ பயிற்சி கொண்டுள்ளீர்கள்‌?” என்பதல்ல, 
ஆனால்‌ “நீங்கள்‌ எவ்வகையான நபராக இருக்கின்றீர்கள்‌?” என்பதே 
கேள்வியாக இருந்தது. யோவான்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


ஸ்திரீகளால்‌ தங்களைக்‌ கறைப்படுத்தாதவர்கள்‌ இவர்களே; 
கற்புள்ளவர்கள்‌ இவர்களே; ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ எங்கே 
போனாலும்‌ அவரைப்‌ பின்பற்றுகிறவர்கள்‌ இவர்களே; இவர்கள்‌ மனு 
ஷரிலிருந்து தேவனுக்கும்‌ ஆட்டுக்குட்டி யானவருக்கும்‌ முதற்பலனாக 
மீட்டுக்கொள்ளப்பட்டவர்கள்‌. இவர்களுடைய வாயிலே கபடம்‌ 
காணப்படவில்லை; இவர்கள்‌ தேவனுடைய சிங்காசனத்திற்கு 
முன்பாக மாசில்லாதவர்களாயிருக்கிறார்கள்‌ (வசனங்கள்‌ 4, 5). 
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144,000 என்பதை நேரடி அர்த்தமான எண்‌ என்று சிலர்‌ ஏற்படுத்த 
முயற்சி செய்துள்ளனர்‌.” எடுத்துக்காட்டாக, 144,000 பேர்‌ என்பவர்கள்‌, 
ஆவிக்குரிய வகையில்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்பட்ட வர்கள்‌ என்றும்‌ இவர்கள்‌ 
மாத்திரமே பரலோகக்திற்குத்‌ செல்லுவார்கள்‌ என்றும்‌ சிலர்‌ கூறுகின்றனர்‌, 
உண்மையுள்ளவர்களாக எஞ்சியிருப்பவர்கள்‌, புதுப்பிக்கப்பட்ட பூமியில்‌ 
மனநிறைவுடன்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்றும்‌ இவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
இவர்கள்‌, “144,000” என்ற எண்ணை நேரடி அர்த்தம்‌ கொண்டதாக்கு 
வார்கள்‌ என்றால்‌, சீர்பொருத்தம்‌ கொண்டிருப்பதற்கு இவர்கள்‌, 
அடையாளத்துவத்தின்‌ எஞ்சிய பகுதியையும்‌ நேரடி அர்த்தம்‌ 
கொண்டதாக ஏற்றுக்கொண்டாக வேண்டும்‌. 7ம்‌ அதிகாரத்தின்படி, 
144,000 பேர்‌ யாவரும்‌ யூதர்களாய்‌ இருந்தனர்‌, மற்றும்‌ 14ம்‌ 
அதிகாரத்தின்படி இந்த 144,000 பேரும்‌ ஒருக்காலும்‌ பாலுறவு 
கொண்டிராத ஆண்களாய்‌ இருந்தனர்‌: அதாவது, பெண்களையே அறியாத 
144,000 யூத ஆண்கள்‌! அந்தத்‌ தகுதிப்படுத்தும்‌ நிபந்தனைகள்‌ - இந்த எண்‌ 
நேரடி அர்த்தம்‌ கொண்டுள்ளதென்று வலியுறுத்தும்‌ குழுக்களின்‌ 
தலைவர்கள்‌ உட்பட - நான்‌ அறிந்துள்ள ஒவ்வொருவரையும்‌ 
நீக்கிப்போடுகிறது. 

மிக உயர்வான பரிசுத்தவான்‌௧ளைப்‌ பற்றி விவரித்தல்‌ என்பது 4, 5 
வசனங்களின்‌ நோக்கமாக இருப்பதில்லை. மாறாக, மிருகத்தின்மீது 
வெற்றிகொள்வதற்குத்‌ தேவையான பண்பின்‌ வகையை வரைக்‌ 
குறிப்பிடுதல்‌ என்பதே அவற்றின்‌ நோக்கமாக உள்ளது. 


உண்மையுள்ளவர்கள்‌ 

முதல்‌ பண்பு, பின்வரும்‌ வார்த்தைகளில்‌ விளக்கப்படுத்தப்பட்டுள்ளது: 
“ஸ்திரீகளால்‌ தங்களைக்‌ கறைப்படுத்தாதவர்கள்‌ இவர்களே, 
கற்புள்ளவர்கள்‌ இவர்களே” (வசனம்‌ 4௮). மூலகிரேக்க வசனத்தில்‌ 
இவ்வாக்கியத்தின்‌ கடைசிப்‌ பகுதி, “ஏனெனில்‌ இவர்கள்‌ கற்புள்ளவர்‌ 
களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌” என்றுள்ளது. 

விளக்கவுரையாளர்கள்‌ பலர்‌ யோவானின்‌ வார்த்தைகளை நேரடி 
அர்த்தமாக எடுத்துக்கொண்டு, யோவான்‌ திருமணமான நிலையைக்‌ 
காட்டிலும்‌, திருமணமாகாத நிலையை (பிரம்மச்சரியத்தை) மிகவும்‌ 
தேவபக்திக்கு உரியதாகக்‌ கருதினார்‌ என்பதில்‌ மனநிறைவடை கின்றனர்‌ 
என்பது திகைப்புக்கு உரியதாக இருக்கிறது.” அந்த நம்பிக்கை பிற்காலத்தில்‌ 
எழும்பிற்று,”' ஆனால்‌ அது தொடக்கால சபையில்‌ நிலவியிருந்ததில்லை. 
வேதாகமத்தின்‌ தொடக்கம்‌ முதல்‌ முடிவு வரையிலும்‌, இருமணம்‌ என்பது 
பரிசுத்தமானதாகவும்‌ ஆசீர்வதிக்கப்பட்டதாகவும்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. 
ஆதாம்‌ திருமணமற்ற நிலையில்‌ இருந்தபோது தேவன்‌, “மனுஷன்‌ 
குனிமையாயிருப்பது நல்லதல்ல, ஏற்ற துணையை அவனுக்கு 
உண்டாக்குவேன்‌ என்றார்‌” (ஆதியாகமம்‌ 2:18). இயேசுவுடன்‌ சபைக்கு 
உள்ள உறவைப்‌ பவுல்‌, ஒரு கணவருக்குத்‌ தமது மனைவியுடன்‌ உள்ள 
உறவுக்கு ஒப்பிட்டார்‌ (எபேசியர்‌ 5:22-33).”” கர்த்தருடைய சபையை 
நடத்துகின்றவர்கள்‌ திருமணமான மனிதர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
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(1 தீமோத்தேயு 3:2; தீத்து 1:6.” எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌, 
“விவாகம்‌ யாவருக்குள்ளும்‌ கனமுள்ளதா ... யுமிருப்பதாக” என்று கூறினார்‌ 
(எபிரெயர்‌ 13:4௮). 

சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளப்படும்போது, 4ம்‌ வசனத்தின்‌ 
தொடக்க வார்த்தைகள்‌, ஆவிக்குரிய தூய்மையையே முதன்மையாகக்‌ 
குறிப்பிடுகின்றன. பழைய ஏற்பாட்டில்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்களினம்‌ தேவனு 
டைய மணவாட்டி என்று குறிப்பிடப்பட்டது, மற்றும்‌ அந்த இனத்தின்‌ 
உண்மையற்ற தன்மையானது விபசாரம்‌ என்று அமைக்கப்பட்டது. 
(எரேமியா 3:6; ஓசியா 4:12ஐக்‌ காணவும்‌.) இதே உருவகம்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ சபையைக்‌ குறித்துப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. சபையின்‌ 
உறுப்பினர்களிடத்தில்‌ பவுல்‌, “நான்‌ உங்களைக்‌ கற்புள்ள கன்னிகையாக 
கிறிஸ்து என்னும்‌ ஒரே புருஷனுக்கு ஒப்புக்கொடுக்க நியமித்தபடி யால்‌, 
உங்களுக்குத்‌ தேவ வைராக்கியங்கொண்டிருக்கிறேன்‌” என்று கூறினார்‌ 
(2 கொரிந்தியர்‌ 11:2).”” யாக்கோபு, உண்மையற்ற கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
“விபசாரிகள்‌” என்று குறிப்பிட்டார்‌ (யாக்கோபு 4:4). நாம்‌ தற்போது 
படித்துக்‌ கொண்டுள்ள அதிகாரத்தில்‌, பிசாசின்‌ சூழ்ச்சிகளுக்குத்‌ தங்களை 
ஓப்புக்கொடுத்தவா்கள்‌ “வேசித்தனம்‌ கொண்டவர்கள்‌” என்று அழைக்கப்‌ 
படுகின்றனர்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 14:8). 

சபையென்பது பொதுவாகப்‌ பெண்மைச்‌ சொற்றொடர்களில்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ மற்றும்‌ எபேசியர்‌ நிருபங்களில்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மணவாட்டி 
என்றும்‌, வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 12ல்‌ பெண்‌ என்றும்‌) பொதுவாகப்‌ 
பேசப்பட்டிருக்கையில்‌, 14:4ன்‌ உருவகத்தில்‌ அது ஆண்களைக்‌ கொண்டு 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது ஏன்‌ என்று பல எழுத்தாளர்கள்‌ ஆச்சரியப்பட்‌ 
டுள்ளனர்‌.” இதற்கான பதில்‌ 8ம்‌ வசனத்தில்காணப்படுகிறது, இவ்விடத்தில்‌ 
மகா பாபிலோன்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. 17ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ பாபிலோன்‌ 
ஒரு வேசி என்று, பெண்‌ விபசாரி என்று சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளது - மற்றும்‌ 
ஆண்களைக்‌ கெடுப்பது என்பதே ஒரு வேசியின்‌ வாழ்வினுடைய 
நோக்கமாக உள்ளது. 144,000 பேர்‌ இந்த வேசியின்‌ அழைப்பைப்‌ 
புறக்கணித்தனர்‌ என்று 14:4 வலியுறுத்துகிறது. கெளிவான சொற்றொடர்‌ 
களில்‌, அவர்கள்‌ செசாரின்‌ சொரூபத்திற்கு முன்பு பணிந்து 
கொள்ளாதிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ கர்த்தருக்கு உண்மையுள்ள 
வர்களாய்‌ நிலைத்திருந்தனர்‌! 

சற்று நேரத்திற்கு முன்பு நான்‌, 4ம்‌ வசனத்தின்‌ தொடக்க வார்த்தைகள்‌, 
ஆவிக்குரிய தரய்மையையே முதன்மையாகக்‌ குறிப்பிடுகின்றன என்று 
கூறினேன்‌. புறதெய்வ வணக்கத்துடன்‌ தொடர்புடைய ஓழுக்கவீனத்தைக்‌ 
கருத்தில்‌ எடுத்துக்கொள்ளும்போது, ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ பேரரச வணக்கத்தில்‌ 
பங்கேற்பதால்‌ ஆவிக்குரிய விபசாரம்‌ செய்தால்‌, அவர்‌ அனேகமாக 
சரீரத்திற்குரிய வேசித்தனத்தையும்‌ செய்பவராய்‌ இருப்பார்‌. வெற்றி 
கொண்டவர்கள்‌, ஓவ்வொரு வகையிலும்‌ கர்த்தருக்கு உண்மையுள்ள 
வர்களாய்‌ இருந்திருந்தனர்‌ என்று 4ம்‌ வசனம்‌ வலியுறுத்துகிறது. 
“இருதயத்தில்‌ [மற்றும்‌ வாழ்வில்‌] சுத்தமுள்ளவர்கள்‌ (மாத்திரமே) 
பாக்கியவான்கள்‌, அவர்கள்‌ தேவனைத்‌ தரிசிப்பார்கள்‌” (மத்தேயு 5:8ஜஐக்‌ 
காணவும்‌). 
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பின்பற்றுபவர்கள்‌ 

4ம்‌ வசனத்தின்‌ முதல்‌ பகுதி, வெற்றியை ஆதாயப்படுத்துவதற்கு ஒரு 
எதிர்மறையான குணத்தைத்‌ தந்தது: 144,000 பேரும்‌ குறிப்பிட்ட 
நடைமுறைகளில்‌ இருந்து விலகியிருந்தனர்‌. இவ்வசனத்தின்‌ அடுத்த 
பகுதியானது ஒரு நேர்மறையான தேவையைக்‌ தருகிறது: 
“ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ எங்கே போனாலும்‌ அவரைப்‌ பின்பற்றுறெவர்கள்‌ 
இவர்களே” (வசனம்‌ 4ஆ)?. 

பழங்காலத்தில்‌ எபேசு இருந்த இடத்திற்கு நான்‌ சென்றபோது, எனது 
பயணக்குழுவிற்கு, நகரத்தின்‌ இருதயம்‌ போன்ற மையப்பகுதியில்‌ 
விபசாரம்‌ நடந்த வீடு ஒன்றின்‌ சிதிலங்கள்‌ காண்பிக்கப்பட்டது. அதிலிருந்து 
சுமார்‌ நூறு கெஜங்கள்‌ தூரத்தில்‌, சலைவைக்கல்‌ சாலையில்‌, 
தொழில்ரீதியான வேசியொருத்தியின்‌ காலடித்தடங்கள்‌ அந்த வியாபாரம்‌ 
நடக்கும்‌ இடத்கைச்சுட்டிக்காண்பிக்கும்‌ வகையில்‌ செதுக்கப்பட்டிருந்தன. 
அந்தக்‌ காலடித்தடங்களின்‌ அருகில்‌, “என்னைப்‌ பின்பற்றிவா”” என்ற 
எழுத்துக்கள்‌ கல்லில்‌ செதுக்கப்பட்டிருந்தன. 14:4ன்‌ முதல்‌ பகுதியானது, 
வெற்றிபெற்றவர்கள்‌ “மகா வேசியை” (17:1) பின்பற்றாதிருந்தனர்‌ என்று 
வலியுறுத்தியது; அவர்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பின்பற்றினர்‌ என்று இப்போது 
நமக்குக்‌ கூறப்படுறெது. 

இகைக்காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ வற்புறுத்தும்‌ அறைகூவல்‌ ஒன்றை இயேசு 
ஒருக்காலும்‌ கொடுத்ததில்லை: “என்னைப்‌ பின்செல்‌.” இயேசுவைப்‌ 





பின்பற்றுதலில்‌, கடந்தகாலத்துடனான பிணைப்புக்களை 
முறித்துப்போடுதலும்‌, எல்லா விஷயங்களிலும்‌ அவரை முன்வைத்தலும்‌ 
உள்ளடங்குகின்றன. இன்னமும்‌ இயேசு, “ஒருவன்‌ என்‌ பின்னே வர 
விரும்பினால்‌, அவன்‌ தன்னைத்தான்‌ வெறுத்து, கன்‌ சலுவையை எடுத்துக்‌ 
கொண்டு, என்னைப்‌ பின்பற்றக்கட வன்‌” என்று கூறுகின்றார்‌ (மாற்கு 8:34; 
வசனங்கள்‌ 35-37ஐக்‌ காணவும்‌). 144,000 பேர்‌ இயேசுவின்‌ அறைகூவலை 
ஏற்றுக்கொண்டு, அவர்‌ சென்ற இடங்கள்‌ யாவற்றுக்கும்‌ அவரைப்‌ 
பின்பற்றிச்‌ சென்றிருந்தனர்‌ - துன்புறுதலுக்கு, மரணம்‌ அடை வதற்கும்‌ கூட 
அவர்கள்‌ அவரைப்‌ பின்பற்றியிருந்தனர்‌. 

ஒரு மறுப்பை நான்‌ முன்‌ எதிர்பார்க்கன்றேன்‌: “ஆனால்‌ கர்த்தர்‌ 
நம்மிடத்தில்‌ இருந்து அவ்வகையான அர்ப்பணித்தலை நிச்சயமாக 
எதிர்பார்ப்பதில்லை.?” இதைப்பற்றி நீங்கள்‌ நிச்சயமாக அறிந்து 
இருக்கின்றீர்களா? பேதுரு, “இதற்காக நீங்கள்‌ அழைக்கப்‌ 
பட்டுமிருக்கிறீர்கள்‌; ஏனெனில்‌, கிறிஸ்துவும்‌ உங்களுக்காகப்‌ பாடுபட்டு, 
நீங்கள்‌ தம்முடைய அடிச்சுவடுகளைத்‌ தொடர்ந்துவரும்படி உங்களுக்கு 
மாதிரியைப்‌ பின்வைத்துப்போனார்‌” என்று எழுதினார்‌ (1 பேதுரு 2:21). 


ஒருநாள்‌ மாலையில்‌, பெல்ஜியன்‌ காங்கோவில்‌ ஒரு 
ஊழியத்தளத்தில்‌, அந்த நாட்டைச்‌ சேர்ந்தவராய்‌ இருந்து 
மனமாற்றப்பட்ட ஒருவர்‌, “கர்த்தராயெ இயேசுவே, நீர்‌ ஒரு ஊசியாக 
இருக்கின்றீர்‌, நான்‌ [நூலாக] இருக்கின்றேன்‌” என்று ஜெபித்தார்‌. இது 
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ஊழியக்காரருக்கு ஒரு வினோதமான மொழிநடையாகக்‌ 
காணப்பட்டது, எனவே அவர்‌ அந்த மனிதரின்‌ வழக்கத்திற்கு மாறான 
வார்த்தைகளின்‌ மூலம்‌ அவர்‌ எதை அர்த்தப்படுத்தினார்‌ என்று 
கேட்டார்‌. அந்த மனிதர்‌ அதே நாளில்‌ ஊழியப்பள்ளிக்குச்‌ சென்று, 
அங்கு பெண்கள்‌ தையல்‌ தொழில்செய்தலைக்‌ கண்டிருந்தார்‌. அங்கு, 
நூலானது எப்போதுமே ஊசியைப்‌ பின்தொடர்வதாக இருந்தது 
அவருக்கு ஆர்வமான காட்சியாக இருந்தது. அவ்வாறே, அவர்‌ தம்மை 
இயேசு வழிநடத்தும்‌ எவ்விடத்திற்கும்‌ செல்லத்‌ தயராக இருந்தார்‌.” 


இயேசு எங்கெல்லாம்‌ வழிநடத்துகின்றாரோ, அங்கெல்லாம்‌ அவரைப்‌ 
பின்பற்றுதல்‌ என்பது உங்களுக்கும்‌ எனக்கும்‌ அவசியமானதாக உள்ளது. 
144,000 பேரும்‌, மரணம்‌ வரையிலும்கூட ஆட்டுக்குட்டியானவரைப்‌ 
பின்பற்ற மனவிருப்பமாய்‌ இருந்த காரணத்தால்‌, அவர்கள்‌ சீயோன்‌ 
மலையின்‌ வெற்றியின்‌ நடைமேடைக்கு* அவரைப்‌ பின்பற்றும்படி அனு 
மதிக்கப்பட்டி ருந்தனர்‌! 


முதல்‌ பலன்‌ 

144,000 பேரும்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவரை, “மரண இருளின்‌ 
பள்ளத்தாக்கிலே” பின்பற்றியிருக்கலாம்‌ (சங்கதம்‌ 23:4), ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ வெற்றிக்குத்‌ தங்களைக்‌ காரணமாகக்‌ கூறிக்கொள்ளவில்லை. 
அவர்கள்‌, “இவர்கள்‌ மனுஷரிலிருந்து தேவனுக்கும்‌ ஆட்டுக்குட்டி 
யானவருக்கும்‌ முதற்பலனாக மீட்டுக்கொள்ளப்பட்டவர்கள்‌” (வசனம்‌ 4இ) 
- இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ கிரயம்‌ கொள்ளப்பட்டு மீட்கப்பட்டவர்கள்‌ 
(நடபடிகள்‌ 20:28; 1 கொரிந்தியர்‌ 6:19, 20; எபேசியர்‌ 1:7; 1 பேதுரு 1:18, 
19) - என்று உணர்ந்து அறிந்திருந்தனர்‌. 

“முதற்பலன்‌” என்பது ஆர்வமிகுந்த சொல்விளக்கமாக உள்ளது, இது 
பழைய ஏற்பாட்டைப்‌ படித்துள்ளவர்களுக்கு விசேஷித்த அர்த்தம்‌ 
உடையதாக உள்ளது. தொடக்கத்தில்‌, இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, தேவனுக்குப்‌ 
பலிசெலுத்துவதற்கென்று கொண்டுவரப்பட்டதான, விளைச்சலின்‌ முதல்‌ 
பலனைக்‌ குறிப்பிட்டது. இதைப்பற்றி தெளிவான முதல்‌ குறிப்பு 
யாத்திராகமம்‌ 23:19ல்‌ உள்ளது: “உன்‌ நிலத்தின்‌ முதல்‌ விளைச்சல்களில்‌ 
முதற்‌ கனியை உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தருடைய ஆலயத்துக்குக்‌ கொண்டு 





வருவாயாக. ” இருப்பினும்‌, காலங்கள்‌ சென்றபோது, இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, 
விளைச்சலில்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்பட்ட பகுதியைக்‌ குறிப்பிடுவதற்கு 
அடிக்கடி பயன்படுத்தப்பட்டது.*' இந்தக்‌ கருத்தில்‌, இது இஸ்ரவேல்‌ 
மக்களில்‌ உண்மையுள்ளவர்களுக்கும்‌ (எரேமியா 2:3), உண்மையுள்ள 
கிறிஸ்தவர்களுக்கும்‌ (யாக்கோபு 1:18) பயன்படுத்தப்பட்டது. 
ரோமப்பேரரசு, கிறிஸ்கவர்களைப்‌ பயனற்றவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மோச 
மானவர்கள்‌ என்று கருதியிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்களைத்‌ தேவன்‌, 
மிகச்சிறந்த, மிகநேர்த்தியான மக்கள்‌ என்று வகைப்படுத்தியிருந்தார்‌! 


மாசில்லாதவர்கள்‌ 
நீங்கள்‌ உங்கள்‌ வாழ்வை, 144,000 பேரின்‌ பண்புகளுடன்‌ 
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ஓப்பிட்டிருந்தால்‌, போதுமற்ற தன்மை என்பதன்‌ உணர்வுகளுடன்‌ நீங்கள்‌ 
குள்ளாடியிருக்கலாம்‌. அப்படியிருந்தால்‌, கடைசி பண்பானது கீழே 
விழத்தள்ளும்‌ அடியொன்றைத்‌ தரமுடியும்‌: “இவர்களுடைய வாயில்‌ 
கபடம்‌ காணப்படவில்லை; இவர்கள்‌ ... மாசில்லாதவர்களாயிருக்கின்‌ 
றார்கள்‌” (வசனம்‌ 5). இவ்விடத்தில்‌, NASB வேதாகமத்தில்‌ “01870௦1688,” 
என்றிருக்கையில்‌ K]V வேதாகமத்தில்‌ “whut fault,” என்றுள்ளது; RSV 
வேதாகமத்தில்‌ “5றtless,” என்றுள்ளது; CEV வேதாகமத்தில்‌ “innocent” 
என்றுள்ளது. “இவர்களுடைய வாயிலே கபடம்‌ காணப்படவில்லை”? 


9» 


99.4 99 


“Blameless,” “without fault,” “spotless,” “innocent”? நாம்‌ ஒருபோதும்‌ 

பூரணமானவர்களாக இருக்கப்போவதில்லை என்பதால்‌, “முயற்சி செய்யக்‌ 

காரணமே இல்லை” என்று கூவும்படி சோதிக்கப்படுகின்றோம்‌! 
“Blameless” என்பது “பூரணத்தன்மை” அல்லது “பாவமற்ற தன்மை” 


என்று அர்த்தப்படுவதில்லை. யோவானேகூட, “நமக்குப்‌ பாவமில்லை 





யென்போமானால்‌, நம்மை நாமே வஞ்சிக்கிறவர்களாயிருப்போம்‌, 
சத்தியம்‌ நமக்குள்‌ இராது” என்று கூறினார்‌ (1 யோவான்‌ 1:8). நமது 
பாவங்களைக்‌ கழுவிப்போடுகின்ற இயேசுவின்‌ இரத்தமே நம்மைத்‌ தேவனு 
டைய பார்வையில்‌ “மாசில்லாதவர்கள்‌” ஆக்குகிறது (1 யோவான்‌ 1:7). 
கொலோசெயில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பவுல்‌, 
பரிசுத்தராகவும்‌ குற்றமற்றவர்களாகவும்‌ கண்டிக்கப்படாதவர்களாகவும்‌ 
தமக்கு முன்‌ நிறுத்தும்படியாக அவருடைய மாம்ச சரீரத்தில்‌ அடைந்த 
மரணத்தினாலே இப்பொழுது ஒப்புரவாக்கினார்‌” என்று கூறினார்‌ 
(கொலோசெயர்‌ 1:21). 

இருப்பினும்‌, இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, நாம்‌ நம்மால்‌ இயன்ற அளவுக்கு 
மிகமேன்மையானவர்களாய்‌ இருக்கும்படி பிரயாசப்படுவோம்‌ என்று 
மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகிறது. “மாசில்லாதவர்கள்‌”” என்று மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தை, பலியாகப்‌ பயன்படுத்தப்படத்‌ 


[1] 


. உங்களையும்‌ 


தகுதியான ஒன்றைக்‌ குறிப்பிடப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது.” (லேவியராகமம்‌ 
22:20ஐக்‌ காணவும்‌.) நம்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ பவுல்‌ பின்வருமாறு 
அறைகூவல்‌ வீடுத்தார்‌, 


அப்படியிருக்க, சகோதரரே, நீங்கள்‌ உங்கள்‌ சரீரங்களைப்‌ 
பரிசுத்தமும்‌ தேவனுக்குப்‌ பிரியமுமான ஜீவபலியாக ஒப்புக்கொடுக்க 
வேண்டுமென்று, தேவனுடைய இரக்கங்களை முன்னிட்டு உங்களை 
வேண்டிக்கொள்ளுகிறேன்‌; இதுவே நீங்கள்‌ செய்யத்தக்க புத்தியுள்ள 
ஆராதனை. நீங்கள்‌ இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்திற்கு ஒத்த வேஷந்தரியாமல்‌, 
தேவனுடைய நன்மையும்‌ பிரியமும்‌ பரிபூரணமுமான சித்தம்‌ 
இன்னதென்று பகுத்தறியத்தக்கதாக, உங்கள்‌ மனம்‌ 
புதிதாகிறதினாலே மறுரூபமாகுங்கள்‌ (ரோமர்‌ 12:1, 2). 


“இவர்களுடைய வாயிலே கபடம்‌ காணப்படவில்லை” என்பதே 
144,000 பேரின்‌ மாசில்லாத தன்மை என்று கர்த்தரால்‌ மதிக்கப்பட்டுள்ளது 
(சங்கீதம்‌ 32:2; ஏசாயா 53:9; செப்பனியா 3:13; 1 பேதுரு 2:22; 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 22:15), ஆனால்‌ பொய்கூறுவதற்குச்‌ 
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சோதிக்கப்படுதல்‌ என்பது யோவானின்‌ நாட்களில்‌ விதிவிலக்கான 
வகையில்‌ பலம்வாய்ந்ததாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌: கறிஸ்தவரிடத்தில்‌, 
செசாரை “ஆண்டவர்‌?” என்று அழைக்கும்படிக்‌ கூறப்பட்ட போது, 
“நிச்சயமாகக்‌ தேவன்‌, நான்‌ மரிப்பதை விரும்பமாட்டார்‌. என்னைச்‌ 
சார்ந்துள்ள மனைவியும்‌ பிள்ளைகளும்‌ எனக்கு இருக்கின்றனர்‌. நான்‌ ரோம 
அதிகாரிகளை வஞ்சித்து, இன்னும்‌ கிறிஸ்தவனாகவே வாழமுடியும்‌, 
கிறிஸ்தவனாக ஆராதிக்க முடியும்‌, கிறிஸ்தவனாக ஊழியம்‌ செய்ய முடியும்‌. 
நிச்சயமாகவே தேவன்‌, நான்‌ மரிப்பதை விரும்பவில்லை” என்று அவர்‌ 
நியாயப்படுத்திக்‌ கொள்வது சுலபமாய்‌ இருந்திருக்கும்‌. ஒருவேளை இந்த 
சோதனையே, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, “... பொய்யர்‌ அனைவரும்‌ 
இரண்டாம்‌ மரணமாகிய அக்கினியும்‌ கந்தகமும்‌ எரிகிற கடலிலே 
பங்கடைவார்கள்‌” என்று அறிவிக்கக்‌ காரணமாய்‌ இருந்திருக்கலாம்‌ (21:8).* 
பொய்நாவு வெற்றியின்‌ பாடலை ஒருக்காலும்‌ பாட இயலாது! 

4 மற்றும்‌ 5ம்‌ வசனங்கள்‌ இரட்சிக்கப்பட்டவர்களின்‌ பண்பை 
வெளிப்படுத்துகின்றன; அவைகள்‌, நாம்‌ எவ்வகையான கிறிஸ்தவர்களாய்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌ என்று நமக்குக்‌ கூறுகின்றன. இவ்வசனங்கள்‌ உங்களை 
ஊக்கம்‌ இழக்கச்‌ செய்யாது, மாறாக இவைகள்‌ உங்களை ஒரு மேன்மையான 
நபராக இருக்கும்படி அறைகூவல்‌ விடுக்கும்‌ என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. 


இலண்டனில்‌ உள்ள பிரிட்டிஷ்‌ அருங்காட்யெகத்தில்‌, அவர்கள்‌ 
அப்பொல்லோவின்‌ சிலை ஒன்றை வைத்துள்ளனர்‌. அப்பொப்லொ 
என்பவன்‌ மனிதத்துவத்தின்‌ மாபெரும்‌ மாதிரியாக இருக்கின்றான்‌. 
அங்கு சென்று அந்தச்‌ சிலையைப்‌ பார்க்கும்‌ மனிதர்களை அவர்கள்‌ 
கவனித்தனர்‌ ... . மனிதர்கள்‌ அங்கு செல்லும்போது கூனிக்‌ குறுகி 
சென்று, பின்பு அவர்கள்‌ அங்கு வந்தபோது இருந்தகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மிகவும்‌ விரைப்பாக நடந்து சென்றனர்‌. ஒருவேளை நாம்‌ என்னவாக 
இருக்கவேண்டுமோ, அதைத்‌ தொடர்ந்து முகமுகமாய்‌ எதிர்‌ 
கொண்டால்‌, நாம்‌ முன்னைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக விரைப்பாகச்‌ 
செல்வோமோ?“ 





“கர்த்தாவே, பண்பின்‌ முக்கியத்துவத்திற்கு எங்கள்‌ கண்களைத்‌ 
திறந்தருளும்‌.” 


முடிவுரை 

14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ மூன்று பிரிவுகள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ “மற்றும்‌ நான்‌ 
கண்டேன்‌” அல்லது “மற்றும்‌ நான்‌ கண்ணோக்கினேன்‌” என்ற 
வார்த்தைகளைக்‌ கொண்டிருக்கின்றன என்று நான்‌ முன்னமே 
குறிப்பிட்டேன்‌. நான்‌ இந்த அதிகாரத்தைப்‌ படித்துக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌, 
யோவான்‌ ஒவ்வொரு தரிசனத்தையும்‌ கண்ணோக்க வேண்டியிருந்தது 
மட்டுமின்றி, அவர்‌ மேலே கண்ணோக்கவும்‌ வேண்டியிருந்தது என்பது 
என்னைத்‌ தாக்கிற்று.” முதல்‌ பகுதியில்‌ அவர்‌, சீயோன்‌ மலையின்‌ உச்சியின்‌ 
மேல்‌ கண்ணோக்க வேண்டியிருந்தது (வசனம்‌ 1). இரண்டாவது பகுதியில்‌ 
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அவர்‌, மூன்று தூதர்கள்‌ தங்களின்‌ அறிவிப்பை வெளியிடுவதைக்‌ 
காண்பதற்கு வானங்களை நோக்கி மேலே கண்ணோக்க வேண்டியிருந்தது 
(வசனம்‌ 6). மூன்றாவது பகுதியில்‌ அவர்‌, மனுஷகுமாரன்‌ மேகங்கள்‌ மேல்‌ 
நிற்பதைக்‌ காண்பதற்கு வானத்தைப்‌ பார்க்கும்படிக்‌ கூறப்பட்டார்‌ (வசனம்‌ 
14). இவ்விடத்தில்‌ நமக்குப்‌ பாடம்‌ ஒன்றிருக்கலாம்‌: நாம்‌ நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ 
நடப்பவைகளினால்‌ மூழ்கடிக்கப்படும்போது, நாம்‌ நமக்கு மேலே 
உள்ளவை எவை என்று காண்பதற்கு நமது கண்களை உயர்த்த 
வேண்டியிருக்கலாம்‌. சங்கதக்காரர்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


எனக்கு ஒத்தாசை வரும்‌ பர்வதங்களுக்கு நேராக என்‌ கண்களை 
ஏறெடுக்கிறேன்‌. வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌ உண்டாக்கின 
கர்த்தரிடத்திலிருந்து எனக்கு ஒத்தாசை வரும்‌. உன்‌ காலைத்‌ 
குள்ளாடவொட்டார்‌; உன்னைக்‌ காக்கிறவர்‌ உறங்கார்‌ ... . 

கர்த்தர்‌ உன்னை காக்கிறவர்‌; கர்த்தர்‌ உன்‌ வலதுபக்கத்திலே 
உனக்கு நிழலாயிருக்கிறார்‌. பகலிலே வெயிலாகிலும்‌, இரவிலே 
நிலவாகிலும்‌ உன்னைச்‌ சேகப்படுத்துவதில்லை. கர்த்தர்‌ உன்னை 
எல்லாத்‌ தீங்குக்கும்‌ விலக்கிக்‌ காப்பார்‌; அவர்‌ உன்‌ ஆத்துமாவைக்‌ 
காப்பார்‌; கர்த்தர்‌ உன்‌ போக்கையும்‌ உன்‌ வரத்தையும்‌ இது 
முதற்கொண்டு என்றைக்குங்‌ காப்பார்‌ (சங்கதம்‌ 121:1-8). 


“வெளிக்கண்ணோக்கு மோசமாகக்‌ காணப்படுகிறபோது, மேலே 
கண்ணோக்க முயற்சி செய்யுங்கள்‌” என்று யாரோ ஒருவர்‌ கூறியுள்ளார்‌. 

“கர்த்தாவே, நேர்மறையான எண்ணப்போக்கின்‌ வகைக்கு எங்கள்‌ 
கண்களைத்‌ திறந்தருளும்‌!””* 








போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 

13 மற்றும்‌ 14ம்‌ அதிகாரங்களை நீங்கள்‌ ஒப்பிட்டால்‌, பல நேர்மாறுகளை 
நீங்கள்‌ காண்பீர்கள்‌: கடலில்‌ இருந்தும்‌ பூமியில்‌ இருந்தும்‌ இரண்டு 
மிருகங்கள்‌ வந்தன; ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ மலையின்‌ மீது இருந்தார்‌. 
மக்கள்‌ போலியான ஒரு ஆட்டுக்குட்டியினால்‌ வஞ்சிக்கப்பட்டனர்‌; 
144,000 பேர்‌ உண்மையான ஆட்டுக்குட்டியைப்‌ பின்பற்றியிருந்தனர்‌. 
மக்கள்‌ கூட்டத்தினர்‌ தங்கள்‌ நெற்றிகளில்‌ ஒரு அடையாளத்தைப்‌ 
பெற்றிருந்தனர்‌; இரட்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌ தங்கள்‌ நெற்றிகளில்‌ ஒரு 
நாமத்தைப்‌ பெற்றிருந்தனர்‌. கும்பலானது, “மிருகத்திற்கு ஒப்பானவன்‌ 
யார்‌?” என்று உச்சாடனம்‌ செய்தது; மீட்கப்பட்டவர்கள்‌ ஒரு 
புதுப்பாட்டைப்‌ பாடினர்‌. அதிகாரம்‌ முழுவதிலும்‌ நேர்மாறுகள்‌ 
தொடருகின்றன; அடுத்த இரண்டு பாடங்களிலும்‌ நீங்கள்‌ மற்ற 
நேர்மாறுகளைக்‌ காண்பீர்கள்‌. எடுத்துக்காட்டாக, மிருகத்தைப்‌ 
பின்பற்றினவர்கள்‌ பாதுகாப்பாய்‌ இருந்ததாகத்‌ தோன்றியது, ஆனால்‌ 
ஆட்டுக்குட்டியானவரைப்‌ பின்பற்றினவர்கள்‌ உண்மையில்‌ பாதுகாப்பாக 
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இருந்தனர்‌. இந்த நேர்மாறுகளைக்‌ காண்பிக்கும்‌ ஒரு வரைவட்ட 
வணையை ஏற்படுத்த நீங்கள்‌ விரும்பலாம்‌. 

இந்தப்‌ பாடத்திற்குப்‌ பின்வருபவை போன்ற மற்ற தலைப்புகளைப்‌ 
பயன்படுத்த முடியும்‌, “ஒரு புதுப்பாட்டு,” “வரலாற்றின்‌ எஞ்சிய பகுதி,” 
அல்லது “சித்திரத்தின்‌ மறுபக்கம்‌.” W. B. வெஸ்ட்‌ என்பவர்‌, “மேஜைகள்‌ 
திருப்பப்பட்டுள்ளன” என்ற தலைப்பைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. ரூபெல்‌ 
ஷெல்லி என்பவர்‌, “வெற்றிமுழங்கும்‌ ஆட்டுக்குட்டி” என்ற தலைப்பை 
இந்தப்‌ பகுதிக்குப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. “வெற்றியாளர்களுக்கும்‌ 
மேலானவர்கள்‌” என்பதும்‌ (ரோமர்‌ 8:37 877) ஏற்புடைய தலைப்பாகவே 
காணப்படுகிறது. ஆல்பர்ட்‌ பால்டிங்கர்‌ என்பவர்‌ வார்த்தை விளையாட்டு 
ஒன்றைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌: “ஓரு பழைய பாடல்‌” (வேறு வார்த்தைகளில்‌ 
சொல்வதென்றால்‌, பழைய ஆனால்‌ எப்போதும்‌ புதிதாக உள்ள ஒரு 
பாடல்‌). 144,000 பேர்‌ தேவனுடைய நாமத்தை அணிந்திருப்பதால்‌, 
வில்லியம்‌ பார்களே என்பவர்‌ “பிதாவுக்குச்‌ சொந்தமானவர்கள்‌” என்று 
அவர்களை அழைத்தார்‌. நீங்கள்‌ வாழும்‌ இடத்தில்‌ பின்வரும்‌ சொற்றொடர்‌ 
அர்த்தம்‌ கொண்டுள்ளது என்றால்‌, நீங்கள்‌ “புத்துணர்வூட்டும்‌ 
இடைவேளை” என்ற தலைப்பை விரும்பலாம்‌. 

சார்லஸ்‌ ரைரீ என்பவர்‌, 14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ முதல்‌ ஐந்து வசனங்களைப்‌ 





பின்வருமாறு பிரித்தார்‌: சூழ்நிலை (வசனம்‌ 1), பாடல்‌ (வசனங்கள்‌ 2, 3), 
பிரித்தல்‌ (வசனம்‌ 4அ, ஆ). இரட்சிப்பு (வசனம்‌ 4இ), பரிசுத்தமாக்கப்படுதல்‌ 
(வசனம்‌ 5). மையர்‌ பேர்ல்மென்‌ என்பவர்‌ இதேபோன்ற 
சொற்றொடர்களைப்‌ பயன்படுத்தி, மீட்கப்பட்டவர்கள்‌ பாதுகாப்பாக, 
பாடிக்கொண்டு, பரிசுத்தமாக்கப்பட்டி ருந்தனர்‌ என்று கூறினார்‌. 

14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ மூன்று பிரிவுகளையும்‌ மூன்று பிரதானக்‌ 
கருத்துக்களாக்கி, இந்த அதிகாரம்‌ முழுவதும்‌ ஒன்றாகப்‌ படிக்கப்படலாம்‌. 
வார்ரென்‌ வயர்ஸ்ப்‌ என்பவர்‌ “வெற்றியின்‌ குரல்கள்‌” என்ற 
சொற்றொடரைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. “குரல்கள்‌?” என்ற கருத்தைப்‌ 
பயன்படுத்தி, நீங்கள்‌ “துதியின்‌ குரல்கள்‌” (வசனங்கள்‌ 1-5), “எச்சரிக்கையின்‌ 
குரல்கள்‌?” (வசனங்கள்‌ 6-13), மற்றும்‌ “நியாயத்தீர்ப்பின்‌ குரல்கள்‌” 
(வசனங்கள்‌ 14-20) என்பவை பற்றிப்‌ பேச முடியும்‌. 

இந்த அதிகாரத்தை ஏழு பிரிவுகளாவும்‌ பிரிக்க முடியும்‌: (1) வசனங்கள்‌ 
1-5; (2) வசனங்கள்‌ 6, 7; (3) வசனம்‌ 8; (4) வசனங்கள்‌ 9-11; (5) வசனங்கள்‌ 
12, 13; (6) வசனங்கள்‌ 14-16; (7) வசனங்கள்‌ 17-20. இந்தப்‌ பிரிவுகளை, 
பிராங்க்‌ பேக்‌ என்பவர்‌ “மனுஷ குமாரனின்‌ ஏழு தரிசனங்கள்‌” என்று 
அழைத்தார்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

"KJV, RSV மற்றும்‌ பல மொழிபெயர்ப்புகளில்‌ “சீரியா:” என்றுள்ளது 
(2 இராஜாக்கள்‌ 6:11). சீரியா அல்லது ஆராம்‌ என்ற நாடு, பலஸ்தனத்தின்‌ 
வடபகுதியில்‌ இருந்தது. “சிலர்‌, 14ம்‌ அதிகாரத்தை ஏழு பிரிவுகளாக பிரிக்கின்றனர்‌. 
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இந்தப்‌ பாடத்தின்‌ முடிவில்‌ தரப்பட்டுள்ள “போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌” என்ற பகுதியில்‌ காணவும்‌. “மூல வசனத்தில்‌, 1, 6 
மற்றும்‌ 14ம்‌ வசனங்கள்‌ “ப 1 5” என்று அர்த்தப்படுகிற ஒரேவிதமான இரண்டு 
கிரேக்க வார்த்தைகளைக்‌ கொண்டு தொடங்குகின்றன. NASB வேதாகமத்தில்‌, 
1 மற்றும்‌ 14 ஆதிய வசனங்களில்‌ “1 1௦௦4௦0” என்றுள்ளது, ஆனால்‌ 6ம்‌ வசனத்தில்‌ 
“1” என்றுள்ளது. “இந்த பாடத்தைத்‌ தொடர்ந்து வரும்‌ “ஆகாய நடுவில்‌ பிரசங்க 
மேடை,” மற்றும்‌ “அறுவடை நேரம்‌!” என்ற இரண்டு பாடங்களிலும்‌ காணவும்‌. 
“Zombie-like devotees” «என்ற சித்தரிப்புவடிவச்‌ சொற்றொடரைப்‌ 
புரிந்துகொள்ளக்கூடிய பார்வையாளர்கள்‌ எவர்‌ மத்தியிலும்‌ இதைப்‌ 
பயன்படுத்தலாம்‌ (Ji McGuiggan, The Book of Revelation, Looking Into the Bible Se- 
ries [Lubbock, Tex.: International Biblical Resources, 1976], 214). £1 மற்றும்‌ 14 ஆகிய 
வசனங்களில்‌ உள்ள “இதோ” என்ற வார்த்தையானது, பின்தொடரவிருந்த 
தரிசனத்தின்‌ திகைக்கச்‌ செய்யும்‌ இயல்பை வலியுறுத்துகிறது. ““வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌, 2” என்ற புத்தகத்தில்‌ “புயலின்‌ மையத்தில்‌ அமைதி” என்ற பாடத்தில்‌ 
காணவும்‌. £144,000” என்ற எண்ணின்‌ அடையாளத்துவ அர்த்தத்தை 
“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌, “இங்கே 
வலுசர்ப்பங்கள்‌ உள்ளன” என்ற பாடத்திலும்‌, “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 2” என்ற 
புத்தகத்தில்‌ “புயலின்‌ மையத்தில்‌ அமைதி” என்ற பாடத்திலும்‌ காணவும்‌. 
2 சாமுவேல்‌ 5:6-10; 1 இராஜாக்கள்‌ 8:1; 1 நாளாகமம்‌ 11:5 ஆகிய 
வசனப்பகுதிகளைக்‌ காணவும்‌. கடைசியில்‌ “சீயோன்‌” மற்றும்‌ “எருசலேம்‌” என்ற 
சொற்றொடர்கள்‌ ஒருபொருட்‌ பல சொற்றொடர்களாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன 
(2 இராஜாக்கள்‌ 19:21, 31; ஏசாயா 2:8). “சீயோன்‌” என்பது “தாவீதின்‌ நகரமாக” 
இருந்தது (1 இராஜாக்கள்‌ 8:1; 2 நாளாகமம்‌ 5:2). யூதர்கள்‌ சயோனைப்‌ பற்றி 
எவ்வாறு உணர்ந்தனர்‌ என்பதை மதிப்பதற்கு, ஒத்தவாக்கிய அகராதி ஒன்றில்‌ 
“சீயோன்‌” என்ற வார்த்தையைக்‌ கண்ணோக்கவும்‌. விசேஷமாக, சங்கதங்களிலும்‌ 
தூர்க்கதரிசனங்களிலும்‌ இந்த வார்த்தையின்‌ பயன்பாட்டைப்‌ பற்றிப்‌ படிக்கவும்‌. 
உதாரணமாக, சங்கீதம்‌ 9:11; 48:2, 3; 76:2; 87:2; 125:1; 132:13 ஆகிய வசனங்களைக்‌ 
காணவும்‌. 

“சீயோன்‌” என்பது பற்றித்‌ தீர்க்ககரிசிகளின்‌ மற்ற பயன்பாடுகளுக்கு, ஏசாயா 
2:2-4; 40:9; யோவேல்‌ 2:32; மீகா 4:2; சகரியா 8:1-8 ஆதிய வசனப்பகுதிகளைக்‌ 
காணவும்‌. '2இவ்வசனப்பகுதி, பரலோகத்திற்குரிய அம்சமும்‌ பூமிக்குரிய அம்சமும்‌ 
உடையதான, தேவனுடைய இராஜ்யத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகிறது: சபை பூமிக்குரிய 
அம்சமாக உள்ளது; பரலோகம்‌ என்று நாம்‌ பொதுவாக நினைப்பது 
பரலோகத்திற்குரிய அம்சமாக உள்ளது. இவ்வசனத்தின்‌ கடைசிப்‌ பகுதியானது, 
தூதர்களும்‌ மனிதர்களும்‌ உள்ளடங்குகிற அந்த இராஜ்யத்தின்‌ குடியுரிமையைப்‌ 
பற்றி விவரிக்கிறது. மக்களில்‌ சிலர்‌ இன்னமும்‌ பூமியில்‌ இருந்தனர்‌, மற்றும்‌ சிலர்‌ 
ஏற்கனவே மரித்திருந்தனர்‌. “Michael Wilcock, 7 Saw Heaven Opened: The Message of 
Revelation, The Bible Speaks Today Series (Downers Grove, 111.: Intervarsity Press, 1975), 
132. ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்னரசாட்சிக்‌ கொள்கை எழுத்தாளர்களில்‌ பலர்‌, சீயோன்‌ 
என்பது “ஆயிரம்‌ ஆண்டு அரசாட்சியில்‌ பூமிக்குரிய இடமாயிருக்கும்‌ என்பதாகப்‌ 
புரிந்து கொள்கின்றனர்‌ ..., ஆனால்‌ இந்தக்‌ காட்சி முழுவதுமே பரலோக 
அரியணையின்‌ முன்பாக துதி செலுத்தும்‌ காட்சியாக உள்ளது” (Robert Mounce, The 





Book of Revelation, The New International Commentary on the New Testament Series [Grand 
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1977], 267). “விளக்கவுரையாளர்கள்‌ 
சிலர்‌, ச்யோன்‌ மலையை, வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ சித்தரிக்கப்பட்டுள்ள 
“யுத்தத்திற்கு” ஆயத்தம்‌ செய்வதற்காகக்‌ “கர்த்தர்‌ தமது சேனையை” ஒன்றுகூட்டும்‌ 
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இடம்‌ என்று குறிப்பிடுகின்றனர்‌. '”விளக்கவுரையாளர்களில்‌ சிலர்‌, 144,000 போர்‌ 
என்பதை சபையிலிருந்து தேர்ந்தெடுக்கப்படும்‌ “ஒரு குழு” என்றாக்குகின்றனர்‌. 
இவர்கள்‌ யாவரும்‌ வேதசாட்சிகளாக மரித்தவர்கள்‌ என்று பலர்‌ 
வலியுறுத்துகின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, வேதசாட்சிகளாக மரித்தவர்கள்‌, தேவனுடைய 
மற்ற உண்மையான பிள்ளைகளைவிடத்‌ தேவனால்‌ மிக உயர்வாக 
மதிக்கப்பட்டதாக குறிப்பெதுவும்‌ இல்லை. 144,000 பேரும்‌ தங்கள்‌ விசுவாசத்திற்காக 
மரிக்க அழைக்கப்பட்டிருப்பினும்‌ இல்லாதிருப்பினும்‌, அவ்வாறு மரிப்பதற்கு 
மனவிருப்பமாய்‌ இருந்தனர்‌ என்று நாம்‌ பாதுகாப்பாகக்‌ கூறலாம்‌. '*மற்ற 
விவாதங்கள்‌ ஏற்படுத்தப்படக்கூடும்‌: இவர்கள்‌ “பூமியிலிருந்து கிரயம்‌ 
கொள்ளப்பட்டனர்‌” (14:8); இவர்கள்‌ “ஜெயங்கொண்ட வர்களின்‌” பலனைப்‌ 
பெற்றிருந்தனர்‌; இன்னும்‌ பிற. 71 கொரிந்தியர்‌ 15:54; 1 யோவான்‌ 5:4ஐக்‌ காணவும்‌. 
“குரல்‌” என்பது ஒருமையில்‌ உள்ளது; ஆனால்‌ 3ம்‌ வசனத்தில்‌, வசனப்பகுதியானது 
“அவர்கள்‌” என்ற வார்த்தையைக்‌ கொண்டுள்ளது, எனவே “குரல்‌” என்பது ஒரு 
பல்லவியாக இருந்திருக்க வாய்ப்புள்ளது. “P௦0” என்பதே, “குரல்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தை என்பது தற்செயலானது (இது “pho-nay” 
என்று உச்சரிக்கப்படுகிறது), இது “ஒலி” என்பதற்குப்‌ பொதுவான வார்த்தையாக 
உள்ளது. (இந்த கிரேக்க வார்த்தையானது “telephone” மற்றும்‌ “14௦1௦01௦௭௦” போன்ற 
வார்த்தைகளில்‌ புரிந்துணரப்படுகிறது.) '”“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 2” என்ற 
புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌ “ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ பாத்திரராயிருக்கின்றார்‌” என்ற 
பாடத்தில்‌, சுரமண்டலங்களின்‌ அடையாளத்துவம்‌ மீதான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. 
நாம்‌ 4ம்‌ அதிகாரத்தைப்‌ படித்தபோது மூப்பர்கள்‌ என்பவர்கள்‌, ஜெயங்கொண்ட 
கிறிஸ்வர்களைக்‌ குறித்தனர்‌ என்று நாம்‌ கருத்துத்‌ தெரிவித்துள்ளபடியால்‌, 14ம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌ ஒரு பிரச்சனையை முன்னிறுத்துறெது, பின்வரும்‌ கருத்து நோக்கைச்‌ 
சிந்தித்துப்‌ பாருங்கள்‌: “ஆனால்‌ இந்த 24 மூப்பர்களும்‌ சபையைப்‌ 
பிரதிநிதித்துவப்படுத்துபவர்களாய்‌ இருந்துகொண்டு, சபையாயிருக்கின்ற 144,000 
பேர்‌ முன்பாகப்‌ பாட முடியுமா? ஓ, தாராளமாக முடியுமே. ஒவ்வொரு உருவகமும்‌ 
தனது சொந்தக்‌ கருத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது. சபை என்பது நகரமாகவும்‌ 
பெண்ணாகவும்‌ இருக்க முடியுமா? அது திருமணமான பெண்ணாகவும்‌ 
“நியமிக்கப்பட்ட பெண்ணாகவும்‌”: இருக்க முடியுமா?” (Mபயேஜஜகற, 217). 12ம்‌ 
அதிகாரத்தை நாம்‌ படித்த போது, அந்த அதிகாரத்தின்‌ முடி வில்‌, சபையானது பெண்‌ 
மற்றும்‌ அவளது சந்ததி ஆகிய இரு உருவகங்களாகவும்‌ குறிப்பிடப்பட்டது 
என்பதை நாம்‌ கவனித்து இருந்தோம்‌. ஆகையால்‌ (மெக்கைகன்‌ என்பவர்‌ கருத்துத்‌ 
தெரிவித்தபடி) மூப்பர்கள்‌ மற்றும்‌ 144,000 பேர்‌ என்பவை ஒரே விஷயத்தைக்‌ 
கண்ணோக்குகிற மாறுபட்ட வழிமுறைகளாக மாத்திரம்‌ உள்ளன. 

2 மலையின்‌ தரிசனம்‌ எவ்வாறு இருந்தது மற்றும்‌ அரியணையின்‌ தரிசனம்‌ 
எவ்வாறு இருந்தது என்பவை துல்லியமாக ஒன்றுகலக்கப்படுவது எவ்வாறு என்று 
நமக்குக்‌ கூறப்படுவதில்லை. சீயோன்‌ மலை என்பது, தேவனுடைய அரியணை 
இருக்கும்‌ இடமான பரலோகத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசப்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ இன்னொரு 
வழிமுறையாக மாத்திரம்‌ உள்ளது என்பது எனது யூகமாகும்‌. இருப்பினும்‌ சிலர்‌, 
மலையின்மீது இருந்த 144,000 பேரும்‌ அரியணையை மேல்நோக்கி 
கண்ணோக்கிக்கொண்டு இருந்தனர்‌ என்று சித்தரிக்ன்றனர்‌. 22“குரல்‌” என்பது 
தூதர்களுடையதாகும்‌ என்றும்‌, 144,000 பேருக்குப்‌ புதுப்பாட்டைத்‌ தூதர்கள்‌ 
தற்றுத்தந்தனர்‌ என்றும்‌ சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌. 144,000 பேர்‌ என்பது பரலோக 
பல்லவியாக உள்ளது என்பதே மிகவும்‌ எளிமையான மற்றும்‌ மிகவும்‌ இயல்பான 
விளக்கமாக உள்ளது. இவர்கள்‌ வெற்றியை நேரடியாக அனுபவித்து இருந்தவர்கள்‌ 
ஆவர்‌. “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 2:” என்ற புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌ 
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“ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ பாத்திரராயிருக்கின்றார்‌” என்ற பாடத்தில்‌, “புதுப்பாட்டு” 
என்பதற்கான விளக்கங்களைக்‌ காணவும்‌. “144,000 பேரால்‌ பாடப்பட்ட 
புதுப்பாட்டு பற்றிய இன்னொரு குறிப்பிற்கு, அடுத்த அதிகாரத்தில்‌ 15:2-4ல்‌ உள்ள 
வெற்றியின்‌ பாடலைக்‌ காணவும்‌. “Daniel Russell, Preaching the Apocalypse (New York: 
The Abingdon Press, 1935), 185. Myer Pearlman, Windows Into the Future: Devotional 
Studies in the Book of Revelation (Springfield, Mo.: Gospel Publishing House, 1941), 127. 
இது தொடர்பான ஒரு கலந்துரையாடலுக்கு, “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற 
புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌ “பாவ நகரத்தில்‌ இருந்த சபை” என்ற பாடத்தில்‌, 
“பெறுகிறவனேயன்றி வேறொருவனும்‌ அறியக்கூடாததுமாகிய புதிய நாமம்‌” (2:17) 
மீதான குறிப்பைக்‌ காணவும்‌. “பூமியிலிருந்து மீட்டுக்கொள்ளப்பட்ட” என்ற 
சொல்விளக்கம்‌, இனியும்‌ அவர்கள்‌ பூமியில்‌ இருந்ததில்லை என்று குறிப்பிடலாம்‌ 
அல்லது இது, கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தம்‌ அவர்களை இந்த பூமியில்‌ இருந்து பிரித்தது என்று 
மாத்திரம்‌ அர்த்தப்படலாம்‌ (யோவான்‌ 17:16). Pearlman, 127. “144,000 போர்‌” 
என்பது நேரடி அர்த்தத்தில்‌ உள்ள எண்ணாக எடுத்துக்கொள்ளப்பட வேண்டும்‌ 
என்று யெகோவா சாட்சிகள்‌ போதிக்கின்றனர்‌. தொடக்கத்தில்‌, ஏழாம்‌ நாள்‌ 
அட்வென்ட்டிஸ்டுகள்‌, நேரடி அர்த்தமாக 144,000 பேர்‌ மாத்திரமே பரலோகம்‌ 
செல்வார்கள்‌ என்று போதித்ததாகவும்‌ எனக்குக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது, ஆனால்‌ 
அவர்களின்‌ சொந்த நிறுவன உறுப்பினர்களின்‌ எண்ணிக்கை அந்த எண்ணுக்கு 
மீறியபோது, அவர்கள்‌ அந்தப்‌ போதனையைக்‌ கைவிட்டுவிட்டனர்‌. “இவர்கள்‌ 
யாவரும்‌ கத்தோலிக்க விளக்கவுரையாளர்கள்‌ அல்ல; சிலர்‌ புரொட்டஸ்டன்டு 
பிரிவைச்‌ சேர்ந்தவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. “லிபரல்‌?” புரொட்டஸ்டன்டு 
விளக்கவுரையாளர்கள்‌ சிலர்‌, யோவான்‌ அந்த நிலைப்பாட்டைப்‌ 
பற்றிக்கொண்டதில்‌ சித்தம்‌ கலங்கினவராய்‌ இருந்தார்‌ என்று நினைத்தனர்‌, ஆனால்‌ 
அவர்‌ இவ்வசனப்பகுதியில்‌ திருமணமாகாதிருக்கும்‌ நிலையைப்‌ பற்றியே 
போதித்தார்‌ என்று அவர்கள்‌ வலியுறுத்தினர்‌. 

இது பவுலினால்‌ முன்னுரைக்கப்பட்டிருந்தது (1 தீமோத்தேயு 4:3) மற்றும்‌ 
இது, துறவற மடங்கள்‌ மற்றும்‌ கன்னியர்‌ இல்லங்கள்‌ நிலைநாட்டப்படுதலை 
விளைவித்தது. “ஒருமுறை பவுல்‌, “... இப்பொழுது உண்டாயிருக்கிற 
துன்பத்தினிமித்தம்‌ விவாகமில்லாமலிருக்கிறது மனுஷனுக்கு நலமாயிருக்கும்‌, ...” 
என்று எழுதினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 7:26) - அதாவது “ஸ்திரீயை தொடாதிருக்கும்‌ 
நிலை” (1 கொரிந்தியர்‌ 7:1ஐக்‌ காணவும்‌). இருப்பினும்‌, இது, ஒரு தனிப்பட்ட 
சூழ்நிலைக்கான விசேஷித்த அறிவுரையாக இருந்ததே தவிர, திருமணத்தை 
முற்றிலும்‌ கண்டனம்‌ செய்வதாக இருந்ததில்லை. “சபையின்‌ முதல்‌ 
நடத்துனர்களான அப்போஸ்தலர்கள்‌ திருமணமானவர்களாகவே இருந்தனர்‌ 
(மாற்கு 1:30; 1 கொரிந்தியர்‌ 9:5). “*நான்‌, என்‌ விஷயத்தை மிகையாகக்‌ கூற 
விரும்பவில்லை. திருமணமாகாத நிலை என்பது திருமணமான நிலையைவிட 
அதிகம்‌ பரிசுத்தமானதாக இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ அதே வேளையில்‌, திருமணமான 
நிலை என்பது திருமணமாகாத நிலையைவிட அதிகம்‌ பரிசுத்தமானதாக இருப்பதும்‌ 
இல்லை. திருமணமாகாத நிலையில்‌ உள்ளவர்கள்‌ கர்த்தருக்குத்‌ தனிசிறந்த 
ஊழியத்தை அர்ப்பணிக்க முடியும்‌ (மத்தேயு 19:10-12ஐக்‌ காணவும்‌). “எபேசியர்‌ 
5:25-27ஐயும்‌ காணவும்‌. ரோமர்‌ 7:4 வசனம்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ கிறிஸ்துவுக்குத்‌ 
திருமணம்‌ செய்விக்கப்பட்டுள்ளனர்‌ என்று பேசுகிறது. “ASB வேதாகமத்தில்‌ “1- 
லாlity” என்றுள்ளது, ஆனால்‌ கிரேக்க வசனத்தில்‌ றப என்ற வார்த்தையே 
உள்ளது, இது “வேசித்தனம்‌” என்பதற்கான வார்த்தையாகும்‌ KJV வேதாகமத்தில்‌ 
காணவும்‌). விக்கிரக ஆராதனையை ஒழுக்கவீனம்‌/வேசித்தனம்‌/விபசாரம்‌ என்று 
குறிப்பிடும்‌ மற்ற வசனப்பகுதிகளுக்கு, 17:2, 4; 18:3, 9; 19:2 ஆதிய வசனங்களைக்‌ 
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காணவும்‌. 2714:1-5 வசனப்பகுதியானது கர்த்தருடைய சேனையைச்‌ சித்தரிக்கிறது 
என்று நம்பி இணங்குபவர்கள்‌, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ போர்வீரர்கள்‌ யுத்தத்திற்கு 
முன்னதாகப்‌ பாலுறவு செயல்களில்‌ இருந்து விலகியிருக்க வேண்டியிருந்தது 
என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கின்றனர்‌. (உபாகமம்‌ 23:9, 10ஐக்‌ காணவும்‌.) இதுவே 
இவ்விடத்திலும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள உருவகத்தின்‌ பின்னணியாகும்‌ என்று 
அவர்கள்‌ நம்புகின்றனர்‌. “மாற்கு 2:14; 10:21; லூக்கா 9:59; யோவான்‌ 1:43; 21:19-22 
ஆகிய வசனப்பகுதிகளைக்‌ காணவும்‌. “David F. Burgess, comp., Encyclopedia of Ser- 
mon Illustrations (St. Louis, Mo.: Concordia Publishing House, 1988), 80. “I am the cotton” 
என்பதே இங்கு பயன்படுத்தப்பட்ட மிகச்‌ சரியான சொற்றொடராய்‌ இருந்தது: 
சில நாடுகளில்‌, “001100” என்பது “நூலை” குறிப்பிடப்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது. 
உங்கள்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்களுக்குப்‌ பழக்கமான எந்தச்‌ சொற்றொடரை 
வேண்டுமானலும்‌ பயன்படுத்துங்கள்‌. “வெற்றியின்‌ மேடை என்ற கருத்தானது 
உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ நன்கு அறியப்படாததால்‌, நான்‌ இதை விரிவாக்கவில்லை. 
இருப்பினும்‌ ஒலிம்பிக்‌ விளையாட்டில்‌ வெற்றி பெற்றவர்‌ வெற்றிமேடையின்மீது 
நிற்கையில்‌ அவரது கழுத்தில்‌ பதக்கம்‌ அணிவிக்கப்படுதல்‌ மற்றும்‌ அவரது நாட்டின்‌ 
தேசீயகதம்‌ இசைக்கப்படுதல்‌ என்பவை, உங்கள்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்களுக்குப்‌ 
பழக்கமானதாயிருந்தால்‌, 14:1-5ன்‌ காட்சியை நீங்கள்‌ மேற்கூறிய உதாரணத்துடன்‌ 
ஒப்பிடுவதற்கு நீங்கள்‌ விரும்பலாம்‌. 

““முதற்பலன்‌” என்ற சொற்றொடர்‌, 144,000 பேரும்‌ எல்லாக்‌ கிறிஸ்த 
வார்களையும்‌ குறிப்பதில்லை, ஆனால்‌ சபையின்‌ துவக்கத்தின்‌ முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
வாழ்ந்து மரித்தவர்களும்‌, உண்மையுடன்‌ வாழ்ந்து மரித்தவர்களின்‌ அநேகரில்‌ 
முதன்மையானவர்கள்‌ என்பதாக சிலர்‌ காணுகின்றனர்‌. இந்த விளக்கம்‌ சரியானதாக 
இருக்கலாம்‌, ஏனெனில்‌ “முதற்பலன்‌: என்ற சொற்றொடர்‌ இந்தச்‌ 
சொல்லர்த்தத்தைக்‌ கொண்டிருக்கலாம்‌. (ரோமர்‌ 16:5 KIV; 1 கொரிந்தியர்‌ 15:23; 
16:15 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌.) இருப்பினும்‌, “ “முதற்பலன்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தை, விளைச்சலின்‌ பலன்‌ உலகப்‌ 
பிரகாரமான பயன்பாட்டுக்கென்று விடுவிக்கப்படுவதற்கு முன்பு தேவனுக்கு 
அடையாளமாகச்‌ செலுத்தப்பட்ட பொருள்‌ என்ற தொடக்க அர்த்தம்‌ 
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கொண்டிருப்பினும்‌, இது LX (பழைய ஏற்பாட்டின்‌ கிரேக்க மொழிபெயர்ப்பான 
செப்துவஜிந்த்‌) என்ற புத்தகத்தில்‌ காணிக்கை அல்லது கொடை என்பதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிக அர்த்தத்தைக்‌ குறிப்பிடுவதாகப்‌ பெரும்பாலும்‌ இருந்ததில்லை” 
என்று ஒரு எழுத்தாளர்‌ சுட்டிக்‌ காண்பித்துள்ளார்‌ (MO௦unce, 271). “வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ 14:5ல்‌, “மாசில்லாத” (“018௦1௦”) என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள 
கிரேக்க வார்த்தை 1 பேதுரு 1:19ல்‌ “குற்றமில்லாத” (“unblemished”) என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. *21:27ஐயும்‌ காணவும்‌. ““*Mபயேஜஜஃற, 217. 
“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 2” என்ற புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌ “விஷயங்களைக்‌ 
கருத்துநோக்கில்‌ இடுதல்‌” என்ற பாடத்தின்‌ முதல்‌ பிரதானக்‌ கருத்தைக்‌ காணவும்‌. 
“இந்தப்‌ பாடம்‌ ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டால்‌, ஒருவர்‌ தமக்கு உதவி 
மற்றும்‌ நிலைநிறுத்தப்படுதல்‌ ஆகியவற்றிற்காகக்‌ கர்த்தரைச்‌ 
சார்ந்திருக்கக்கூடுவதற்கு முன்னர்‌, அவர்‌ கர்த்தருடன்‌ கொண்டுள்ள உறவானது 
நேராக்கப்படவேண்டும்‌ என்பதை வலியுறுத்துங்கள்‌. நீங்கள்‌, “வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌, 2” என்ற புத்தகத்தில்‌ உள்ள “புயலின்‌ மையத்தில்‌ அமைதி” என்ற 
பாடத்தில்‌ இருந்து, 144,000 பேர்‌ பற்றிய விஷயங்கள்‌ சிலவற்றை 
மறுகண்ணோட்டமிட விரும்பலாம்‌. இந்தப்‌ பாடம்‌ ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டால்‌, மக்களுக்கு அவர்களின்‌ பெயர்கள்‌ ஜீவபுத்தகத்தில்‌ 
எழுதப்பட்டிருப்பதை உறுதிப்படுத்திக்‌ கொள்வது எவ்வாறு என்று நீங்கள்‌ கூற 
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விரும்புவீர்கள்‌. அவர்கள்‌ விசுவாசித்து ஞானஸ்நானம்‌ பெறாதிருந்தால்‌, விசுவாசித்து 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவர்கள்‌ கர்த்தரால்‌ அவரது சபையில்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டனர்‌ என்று கூறும்‌ நடபடிகள்‌ 2ஐ நினைவுபடுத்துங்கள்‌ (வசனங்கள்‌ 
38, 41, 47). சபை என்பது இரட்சிக்கப்பட்டவர்களைக்‌ கொண்ட சரீரமாக 
இருப்பதால்‌, அவர்களுடன்‌ சேர்த்துக்கொள்ளப்படுதல்‌ என்பது ஒருவரின்‌ பெயர்‌ 
இரட்சிக்கப்பட்ட வர்களின்‌ பட்டியலில்‌ கூட்ட ப்படுதல்‌ என்பதாக உள்ளது. உங்கள்‌ 
உரையைக்‌ கேட்பவர்களில்‌ சிலர்‌, ஒருகாலத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றிருந்து, 
இப்போது உண்மையற்றவர்களாய்‌ இருந்தால்‌, ஒருவரின்‌ பெயரானது 
அந்தப்புத்தகத்தில்‌ இருந்து நீக்கப்படக்கூடும்‌ என்பதை அவர்களுக்கு 
நினைவூட்டுங்கள்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷேம்‌ 3:5; யாத்திராகமம்‌ 32:32), மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ மீளக்கட்டுவிக்கப்படும்படிக்கு அவர்களை உற்சாகப்படுத்துங்கள்‌ 
(நடபடிகள்‌ 8:22, 23; யாக்கோபு 5:16). 








மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 
ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 
1. 2 இராஜாக்கள்‌ 6ல்‌ இருந்து எலிசாவின்‌ ஊழியக்காரனுடைய 


வரலாற்றை மறுகண்ணோட்டமிடவும்‌. “நமது கண்கள்‌ 
திறக்கப்பட” வேண்டிய அவசியம்‌ எப்போதாவது 
வேண்டியிருக்கிறதா? 


2. 14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ ஆட்டுக்குட்டி யானவர்‌ யார்‌? 


» 


144,000 பேர்‌ என்பவர்கள்‌ யார்‌? 

4. 144,000 பேர்‌ தங்கள்‌ நெற்றிகளில்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவருடைய 
நாமத்தையும்‌ தேவனுடைய நாமத்தையும்‌ கொண்டிருந்தனர்‌ 
என்பதன்‌ தனிச்சிறப்பு என்ன? 

5. சீயோன்‌ மலையின்‌ சுருக்கமான வரலாற்றைத்‌ தரவும்‌ - அது எதனை 
அடையாளப்படுத்திற்று. 14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ யோன்‌ மலை என்பது 
உலக உருண்டையில்‌ உள்ள ஒரு இடமா அல்லது அது ஆவிக்குரிய 
கருத்தா? 

6. 144,000 பேர்‌ சீயோன்‌ மலையில்‌ என்ன செய்து கொண்டிருந்தனர்‌? 
தேவனுக்குக்‌ துதிபாடுதல்‌ என்பதில்‌ மதிப்பு எதுவும்‌ உள்ளதா? 
அப்படியென்றால்‌, அது என்ன? 

7. அவர்களது பாடல்‌, எந்தக்‌ கருத்தில்‌ “ஒரு புதிய பாடலாக? 
இருந்தது? 

8. 144,000 பேர்‌ தவிர வேறு எவரும்‌ அந்தப்‌ பாடலைக்‌ 
கற்றுக்கொள்ளக்‌ கூடாதிருந்தது ஏன்‌? 

9. 4ம்‌ வசனத்தின்‌ முதல்‌ பாகம்‌, திருமணமான நிலையைவிட 
திருமணமாகாத நிலையானது அதிகம்‌ பரிசுத்தமானது என்று 
போதிக்கிறதா? 

10. இயேசுவை உண்மையாகப்‌ பின்பற்றுவதில்‌ உள்ளடங்கியிருப்பது 











என்ன? 
11. “முதற்பலன்‌” என்ற சொற்றொடரின்‌ தோற்றக்கால அர்த்தத்தை 
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விளக்கவும்‌. அது அர்த்தப்படுத்த வந்தது என்ன? 

12. தேவனுடைய பிள்ளை எந்தக்‌ கருத்தில்‌ “மாசில்லாதவராக” இருக்க 
முடியும்‌? 

13. விலை எதுவாயிருப்பினும்‌ உண்மையுடன்‌ இருத்தலின்‌ முக்கியத்‌ 
துவம்‌ பற்றிக்‌ கலந்துரையாடவும்‌. 
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46 
வானத்தின்‌ மத்தில்‌ 
சங்க மடை 
(14: 6-13] 


ஆண்டுகளினூடே, நான்‌ பல்வேறு வகைப்பட்ட இடங்களில்‌ 
பிரசங்கித்துள்ளேன்‌: சபைக்‌ கட்டிடங்கள்‌, இல்லங்கள்‌, வியாபார 
ஸ்தலங்கள்‌, பந்து விளையாட்டு மைதானம்‌, திறந்த வெளியில்‌, கப்பல்‌ 
களத்தின்‌ மீது. இருப்பினும்‌, நான்‌ வானத்தில்‌ தொங்கிக்கொண்டு 
ஒருக்காலும்‌ பிரசங்கித்தது இல்லை. 14:6-13ன்‌ தரிசனத்தில்‌ யோவான்‌, 
மூன்று தூதர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ தேவனுடத்தில்‌ இருந்து ஒரு விசேஷித்த 
செய்தியுடன்‌ ஆகாயத்தில்‌ பறப்பதைக்‌ கண்டார்‌. 

ஆட்டுக்குட்டியானவரின்‌ விரோதிகள்‌ பற்றிய அறிமுகம்‌, 
தேவகோபத்தின்‌ ஏழு கலசங்கள்‌ ஊற்றப்படுதல்‌ ஆயெவற்றிற்கு இடையில்‌ 
விசேஷித்த தரிசனங்களின்‌ பகுதியாக இந்தத்‌ தூதர்கள்‌ விளங்குகின்றனர்‌. 





14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ மற்ற தரிசனங்களைப்போலவே, பயங்கரமான 
சோதனைகளை எதிர்கொண்டு இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு ஆறுதலைக்‌ 
கொண்டு வருதல்‌ என்பதே இந்த மூன்று தூதர்களின்‌ நோக்கமாயிருந்தது.' 

நான்‌ பிரசங்கிக்கையில்‌ சிறுதுயில்‌ கொள்ளும்‌ மனிதர்கள்‌ 
அறியப்பட்டுள்ளனர்‌, ஆனால்‌ வானத்தின்‌ மத்தியில்‌ உள்ள பிரசங்க 





மேடையில்‌ இருந்து வரும்‌ பிரசங்கத்தின்போது தூங்குவதை நான்‌ 
பரிந்துரைக்க மாட்டேன்‌.” 


நற்செய்தி (14:6, 7) 

நமது வசனப்பகுதி, “பின்பு, வேறொரு தூதன்‌ வானத்தின்‌ மத்தியிலே 
பறக்கக்கண்டேன்‌” என்று தொடங்குகிறது (வசனம்‌ 6௮). (“வானத்தின்‌ 
மத்தியில்‌ பறக்கும்‌ தூதன்‌” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) 8:13ன்‌ 
தூதனைப்‌ போலவே, இந்தத்‌ தூதனும்‌, அனைவரும்‌ காணும்படி “வானத்தின்‌ 
மத்தியிலே பறந்து கொண்டிருந்தான்‌.” “வேறொரு” என்ற வார்த்தையில்‌ 
விசேஷித்த முக்கியத்துவம்‌ எதுவும்‌ இல்லை; இது ஊழியத்திற்கு 
அழைக்கப்பட்ட தேவனுடைய செய்தியாளர்களில்‌ ஒருவர்‌ என்றுமட்டும்‌ 
அர்த்தப்படுகிறது. 

இந்தத்‌ தூதன்‌, அறிவிக்கத்தக்கதாக (2) நித்திய சுவிசேஷத்தை”” 
கொண்டிருந்தார்‌ (வசனம்‌ 6இ). வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ இந்த ஒரு 
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இடத்தில்‌ மாத்திரமே சுவிசேஷம்‌ என்ற வார்த்தை உள்ளது.” சில 
எழுத்தாளர்கள்‌, இந்த சுவிசேஷத்தை, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ வேறிடங்களில்‌ 
நாம்‌ வாசிக்கும்‌ சுவிசேஷம்‌ என்பதில்‌ இருந்து வேறுபடுத்த முயற்சி 
செய்கன்றனர்‌, ஆனால்‌ வேறொரு சுவிசேஷம்‌ உள்ளது என்று நம்புவதற்குக்‌ 
காரணம்‌ எதுவும்‌ இருப்பதில்லை.” மையர்‌ பேர்ல்மென்‌ என்பவர்‌ 
வலியுறுத்தியபடி, “ஒரே ஒரு சுவிசேஷம்தான்‌ உள்ளது.” 7. 9/. இராபர்ட்‌ 
என்பவர்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 


[வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 14ன்‌] நித்திய சுவிசேஷம்‌ என்பது, 
ஏதோ ஒரு புதிய சுவிசேஷேமோகவோ அல்லது பிற்காலத்திய வெளிப்‌ 
பாடாகவோ இருப்பதில்லை.” இது ஒரு இலட்சத்து நாற்பத்து 
நான்காயிரம்‌ பேர்‌ பெற்றுக்கொண்டிருந்ததும்‌, எல்லா 
மனிதர்களுக்கும்‌ பிரசங்கிக்கப்படவேண்டியதுமான லூக்கா 24:47), 
கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌ (அடக்கம்‌) உயிர்த்தெழுதல்‌ என்ற அதே 
சுவிசேஷமாகவே (1 கொரிந்தியர்‌ 15:1-4) இருந்தது." 


சுவிசேஷம்‌ என்பது தேவனுடைய நித்திய திட்டத்தின்‌ அங்கமாய்‌ 
இருந்த காரணத்தால்‌ (எபேசியர்‌ 3:8-11). அது “நித்தியமானது” என்று 
அழைக்கப்பட்டது. “தேவனுடைய சுவிசேஷம்‌ என்பது ஒரு பிந்திய 
சிந்தனையாயிருப்பதில்லை, அது வரலாற்றின்‌ நீண்ட நிகழ்ச்சியில்‌ ஒட்டப்‌ 
பட்ட ஒரு பின்‌ எழுத்தாக இருப்பது இல்லை. ””' 

தூதனின்‌ நற்செய்தியானது “பூமியில்‌ வாசம்பண்ணுகிற”” உலக 
விஷயங்களில்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களை மையப்படுத்தியிருந்த மக்களுக்கான 
தாக இருந்தது (வசனம்‌ 6ஆ). அவர்கள்‌ கடந்த காலத்தில்‌ தேவனுடைய 
அன்பின்‌ ஏற்பாடுகளைப்‌ புறக்கணித்திருந்தனர்‌, ஆனால்‌ கர்த்தர்‌ 
அவர்களுக்கு இன்னொரு வாய்ப்பை நீட்டித்தார்‌. அவ்வாறு செய்ததில்‌ 
தேவன்‌, பட்சபாதம்‌ எதையும்‌ நடத்தவில்லை: தூதனின்‌ வார்த்தைகள்‌ “சகல 
ஜாதிகளுக்கும்‌, கோத்திரத்தாருக்கும்‌, ஜனக்கூட்டத்தாருக்கும்‌ அறிவிக்கத்‌ 
குக்கதாக” இருந்தன (வசனம்‌ 6இ).'* 

பூமியில்‌ குடியிருப்பவர்களுக்கு, “மிகுந்த சத்தமிட்டு” பேசியதில்‌ 
தூதன்‌ முதலில்‌, “தேவனுக்குப்‌ பயந்து, அவரை மகிமைப்படுத்துங்கள்‌” 
என்று கட்டளையிட்டார்‌ (வசனம்‌ 7௮). ஞானவானான மனிதர்‌, 








“காரியத்தின்‌ கடைத்தொகையைக்‌ கேட்போமாக, தேவனுக்குப்‌ பயந்து, 
அவர்‌ கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்‌, ...” என்று கூறினார்‌ (பிரசங்கி 12:13). 
செசாருக்குப்‌ பயந்து அவனை மகிமைப்படுத்துவதற்குப்‌ பதிலாக, மக்கள்‌ 
தேவனுக்குப்‌ பயந்து அவருக்கே மகிமை செலுத்த வேண்டி யதாயிருந்தது. 

ஒவ்வொருவரும்‌, “வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌ சமுத்திரத்தையும்‌ 
நீரூற்றுகளையும்‌ உண்டாக்கனவரையே தொழுதுகொள்ளுங்கள்‌””” என்றும்‌ 
தூதன்‌ கூறினார்‌ (வசனம்‌ 7இ). மகா விஷயங்களைப்‌ பெருமையடித்துக்‌ 
கொண்டிருந்த ஒருவனுடைய சொரூபத்தை ஆராதிப்பதற்குப்‌ பதில்‌, 
ஒவ்வொருவரும்‌ உண்மையிலேயே மகா விஷயங்களைச்‌ செய்திருந்த 
தேவனையே ஆராதிப்பது அவசியமாயிருந்தது. 

“ஒரு நிமிடம்‌ பொறுங்கள்‌!” என்று யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ மறுப்பு 





96 


ரைக்கலாம்‌. “நீங்கள்‌ 7ம்‌ வசனத்தின்‌ மையப்பகுதியைக்‌ தாண்டி வந்து 
விட்டீர்கள்‌: தூதன்‌, அவர்‌ நஇியாயுக்கிர்ப்புச்கொடுக்கு.ம்‌ வேளை” வந்தது” 
[வசனம்‌ 7ஆ] என்ற காரணத்தினால்‌ பூமியில்‌ குடியிருப்பவர்கள்‌ 
உண்மையான தேவனுக்குப்‌ பயந்து அவரை மகுிமைப்படுத்த வேண்டும்‌ 
என்று கூறினார்‌. இவ்வசனப்பகுதியானது, தூதன்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கிப்பதாகக்‌ கூறுகிறது, ஆனால்‌ “நியாயத்தீர்ப்பு” என்பதற்கான 
குறிப்பானது எனக்கு நற்செய்தி போன்று ஓலிப்பதில்லையே/” 

சிலர்‌ நற்செய்சியைப்‌ பற்றித்‌ தவறாகப்‌ புரிந்து கொண்டுள்ளனர்‌. 
அவர்களுக்கு, அது சலுவையைக்‌ கொண்டு தொடங்கி முடிவதாக, தேவனு 
டைய அன்பைப்‌ பற்றி மாத்திரம்‌ பேசுவதாக உள்ளது. கிறிஸ்துவின்‌ 
மரணம்‌, அடக்கம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவையே சுவிசேஷத்தின்‌ 
இருதயம்‌ போன்ற மையப்பகுதியாக உள்ளன என்பது உண்மையே 
(1 கொரிந்தியர்‌ 15:1-4), ஆனால்‌ சுவிசேஷத்தில்‌, அழகிய அந்தப்‌ “பழைய 
வரலாற்றைக்‌”க்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானவைகள்‌ உள்ளன. வசனத்தைப்‌ 
போலவே, சுவிசேஷமும்‌ இருபுறமும்‌ கருக்குள்ள எந்தப்‌ பட்டயத்திலும்‌ 
அதிகக்‌ கருக்கானதாக உள்ளது (எபிரெயர்‌ 4:12); அது தேவனுடைய 
அன்பைப்‌ பற்றி மட்டுமல்ல, ஆனால்‌ அவரது நியாயத்தை /நீதியைப்‌ 
பற்றியும்‌ பேசுறைது. நற்செய்தியில்‌, ஒருவர்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ 
புறக்கணித்தால்‌, விளைவுகள்‌ அழிவுக்குரியவைகளாக இருக்கும்‌ என்ற 
கவலைக்குரிய செய்தியும்‌ பொதிந்துள்ளது. '* 

இயேசு, “நானே அவர்‌ என்று நீங்கள்‌ விசுவாசியாவிட்டால்‌, உங்கள்‌ 
பாவங்களிலே சாவீர்கள்‌” (யோவான்‌ 8:24) என்றும்‌, “நான்‌ போகிற 
இடத்துக்கு வர உங்களால்‌ கூடாது” (யோவான்‌ 8:21) என்றும்‌ கூறினார்‌. 
மீண்டும்‌, அவர்‌, “நீங்கள்‌ மனந்திரும்பாமற்போனால்‌ எல்லாரும்‌ அப்படியே 
கெட்டுப்போவீர்கள்‌” (லூக்கா 13:3) என்றும்‌ கூறினார்‌. பிரதான 
கட்டளையைக்‌ கொடுத்ததில்‌ அவர்‌, “விசுவாசமுள்ளவனாகி ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றவன்‌ இரட்சிக்கப்படுவான்‌; விசுவாசியாதவனோ ஆக்கினைக்‌ 
குள்ளாகத்‌ தீர்க்கப்படுவான்‌” (மாற்கு 16:16) என்று கூறினார்‌. யோவான்‌, 
அன்பின்‌ அப்போஸ்தலர்‌ என்று அழைக்கப்படுகின்றார்‌, ஆனால்‌ 
அவரும்கூட, “குமாரனை விசுவாசியாதவனோ ஜீவனைக்‌ காண்பதில்லை, 
தேவனுடைய கோபம்‌ அவன்மேல்‌ நிலைநிற்கும்‌” என்று போதித்தார்‌ 
(யோவான்‌ 3:36. 

தாமஸ்‌ தொர்ரென்ஸ்‌ என்பவர்‌, “இது நாம்‌, சுவிசேஷத்தில்‌ மறக்கத்‌ 
தலைப்படும்‌ ஒரு அம்சமாக உள்ளது ... இது சிலுவையின்‌ நிழலான 
பகுதியாக உள்ளது””” என்று கூறினார்‌. 11. 1. எல்லிஸன்‌ என்பவர்‌, “தேவனு 
டைய நித்திய இராஜரீகத்துவத்தைப்‌ புறக்கணிக்றெதான, சிலுவையைப்‌ 
பற்றி பிரசங்கித்தல்‌ எதுவும்‌ எப்போதுமே சுவிசேஷத்தைவிடச்‌ சற்றுக்‌ 
8 என்று எழுதினார்‌. 

இருந்தபோதிலும்‌, தாகனுடைய வார்த்தைகள்‌ பல கருத்துக்களில்‌ 
“நற்செய்தி? என்றே தகுஇப்படுகின்றன. அவரது வார்த்தைகள்‌, 
தேவனிடத்தில்‌ திரும்புவதற்கு இன்னொரு வாய்ப்பை அறிவித்ததினால்‌, 
அவைகள்‌ பூமியின்‌ குடிகளுக்கு நற்செய்தியாக இருந்தன. அவைகள்‌, 


குறைவானதாகவே உள்ளது 
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தேவனுடைய நோக்கங்கள்‌ தடை செய்யப்பட மாட்டா, தடைசெய்யப்பட 
முடியாது என்பதற்கு உறுதிப்பாடாக இருந்ததினால்‌, அவைகள்‌ 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு நற்செய்தியாக இருந்தன. இதை ஒரு எழுத்தாளர்‌ 
பின்வருமாறு குறிப்பிட்டார்‌: 


உலகத்தில்‌ தேவனுடைய நோக்கங்கள்‌ தோல்வியடையச்‌ செய்யப்பட 
முடியாது என்று அறிதல்‌ நற்செய்தியாக உள்ளது; தேவன்‌ தமது 
நீதிமான்களை பாவம்‌ நிறைந்த மக்களின்‌ கீழ்‌ முடிவற்ற வகையில்‌ 
மிதிபட அனுமதிக்கமாட்டார்‌ என்பது நற்செய்தியாக உள்ளது. 
எனவே, பாவிகள்‌ அழிவார்கள்‌ என்பதில்‌ அல்ல, ஆனால்‌ நீதிமான்கள்‌ 
வெற்றியடைவார்கள்‌ என்பதிலேயே அக மகிழ்வு உள்ளது. தேவனு 
டைய கோபமானது அவரது அன்பைப்‌ போலவே பரிசுத்தமானது, 
மற்றும்‌ அவர்களை எதிர்ப்பவர்கள்‌ வெற்றியடைய மாட்டார்கள்‌ 
என்பவற்றைப்‌ பரிசுத்தவான்களும்‌ பாவிகளும்‌ அறிவது அவசியமாக 
உள்ளது என்பதை நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ மறக்கக்கூடாது." 


மோசமான செய்தி (14:8) 

வானத்தின்‌ மத்தியிலே இருந்த பிரசங்க மேடையில்‌ இருந்து முதல்‌ 
செய்தியாளர்‌ அகன்று செல்லுகையில்‌, இரண்டாவது பேச்சாளர்‌ ஒருவர்‌ 
அவரிடத்தை எடுத்துக்கொண்டார்‌: “வேறொரு தூதன்‌ பின்சென்று, 
பாபிலோன்‌ மகா நகரம்‌, விழுந்தது! விழுந்தது!” ...” என்று கூறினார்‌ (வசனம்‌ 
8௮). (“வானத்தின்‌ மத்தியில்‌ பறக்கும்‌ தூதன்‌” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ 
காணவும்‌.) உலகரீதியான பாபிலோனின்‌ வீழ்ச்சியைப்‌ பற்றி முன்னு 
ரைப்பதற்கு ஏசாயா இந்த வார்த்தைகளை எழுதி இருந்தார்‌ (ஏசாயா 21:9); 
அவற்றை இவ்விடத்தில்‌ தூதன்‌, ஆவிக்குரிய பாபிலோனின்‌ வீழ்ச்சியைப்‌ 
பற்றி முன்னுரைப்பதற்குப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. 

இது மகாபாபிலோன்‌ பற்றிய முதலாவது குறிப்பிடுதலாக உள்ளது. இது 
17 மற்றும்‌ 18ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ சித்தரிக்கப்படும்‌. 17ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ இது 
மிருகத்தின்‌ மீது கால்களைத்‌ தொங்கவிட்டுக்கொண்டு அமர்ந்திருந்த 
அழகிய ஆனால்‌ வெட்கமற்ற ஒரு பெண்ணாகச்‌ சித்தரிக்கப்படுநறெது 
(வசனம்‌ 3); இவள்‌ அசூரத்தனமான மிருகங்களுடன்‌ கூட்டாயிருந்தாள்‌ 
என்பது தெளிவு. இவளது நெற்றியில்‌ பின்வரும்‌ பெயர்‌ எழுதப்பட்‌ 
டிருந்தது: “மகா பாபிலோன்‌, வேசிகளுக்கும்‌ பூமியிலுள்ள அருவருப்பு 
களுக்கும்‌ தாய்‌? (வசனம்‌ 5). (“மகா பாபிலோன்‌, வேசிகளுக்கும்‌ 
பூமியிலுள்ள அருவருப்புகளுக்கும்‌ தாய்‌?” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ 
காணவும்‌.) 

நாம்‌ 17ம்‌ அதிகாரத்தை அடையும்‌ வரைக்கும்‌ “மகா பாபிலோன்‌” 
பற்றிய பிரதான கலந்துரையாடலை இருப்பில்‌ வைப்போம்‌,” ஆனால்‌ நமது 
பாடத்தின்‌ இவ்விடத்தில்‌ இதைப்‌ பற்றிய ஒருசில வார்த்தைகள்‌ 
முறையானதாக உள்ளன: “பாபிலோன்‌ என்ற பழங்கால 
மெசப்பொத்தாமியா நகரமானது உலகப்‌ பேரரசின்‌ அரசியல்‌ ரீதியான 
மற்றும்‌ மத ரீதியான தலைநகராகியிருந்தது, அது தனது ஆடம்பரத்திற்கும்‌ 
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ஒழுக்கக்‌ கேட்டிற்கும்‌ போர்‌ பெற்றதாயிருந்தது.””” பாபிலோனின்‌ “மகா” 
என்ற குறிப்புப்‌ பெயரானது, நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ மேட்டிமை பாராட்டுதல்‌ 
பற்றி நினைவூட்டுவதாக உள்ளது: “இது என்‌ வல்லமையின்‌ பராக்ரெ 
மத்தினாலும்‌, என்‌ மகிமைப்பிரதாபத்துக்கென்று, ராஜ்யத்துக்கு அரண்‌ 
மனையாக நான்‌ கட்டின மகா பாபிலோன்‌ அல்லவா?” (தானியேல்‌ 4:30). 
அந்த மேட்டிமை பாராட்டுதலைக்‌ தொடர்ந்து, நேபுகாத்நேச்சாரிடத்தில்‌ 
இருந்து இராஜ்யம்‌ எடுத்துக்கொள்ளப்படும்‌ என்ற தேவனுடைய அறிவிப்பு 
வந்தது (தானியேல்‌ 4:31). கடைசியில்‌, மேதிய-பெர்சியர்கள்‌ 
நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ வாரிசுகளிடத்திலிருந்து இராஜ்யத்தைப்‌ பறித்தனர்‌. 
ஆல்பர்ட்‌ பால்டிங்கர்‌ பின்வருமாறு விளக்கம்‌ உரைத்தார்‌, 


கோரேசின்‌ கழ்‌, பெர்சியா்களிடத்தில்‌, பழங்காலப்‌ பாபிலோனின்‌ 
வீழ்ச்சியானது ... எபிரேயச்‌ சிந்தையில்‌ ஒரு ஆழமான மனப்பதிவை 
விட்டுச்‌ சென்றது, அது காலப்போக்கில்‌, தேவனுடைய இராஜ்யத்தை 
எதிர்த்து நிற்கும்‌ சகல துரைத்தனங்கள்‌, மக்கள்‌ அல்லது 
நிறுவனங்களின்‌ மீது வரும்‌ கடைசி அழிவின்‌ பொருத்தமான 
அடையாளமாயிற்று.”? 


8ம்‌ வசனத்தை நாம்‌ ஆராய்கையில்‌, மேற்கூறப்பட்ட பின்னணியை 
உங்கள்‌ சிந்தையில்‌ வைத்துக்கொள்ளுங்கள்‌: “பாபிலோன்‌ மகா நகரம்‌,” 
விழுந்தது! விழுந்தது! தன்‌ வேசித்தனமாகிய உக்கிரமான” மதுவைச்‌ சகல 
ஜாதிகளுக்கும்‌ குடிக்கக்‌ கொடுத்தாளே. ””” “வேசிகளுக்கெல்லாம்‌ தாய்‌” 
என்ற இதைப்‌ பற்றிய சில உண்மைகளை நாம்‌ இப்போது 
கண்ணோக்குவோம்‌. 

(1) “மகா பாபிலோன்‌” தேவனுக்கு விரோதியாக இருந்தது என்பது 
கெளிவு, நாம்‌ காணப்போகின்றபடி, இது வலுசர்ப்பத்தின்‌ மூன்றாவது 
முகவராயிருந்தது: மிருகம்‌ கிறிஸ்தவர்களைப்‌ பயமுறுத்த முயற்சி 
செய்கிறது; கள்ளத்தீர்க்கதரிசி கிறிஸ்தவர்களை வஞ்சிக்க முயற்சி 
செய்கின்றான்‌; பாபிலோன்‌ கிறிஸ்தவர்களை மயக்கி கெடுக்க முயற்சி 
செய்கிறது. சற்று நேரத்திற்கு இதை, கர்த்தரிடத்தில்‌ இருந்து நம்மை மயக்கி 
வழிவிலக்க முயற்சி செய்யும்‌ உலகப்பிரகாரமான எந்த மற்றும்‌ ஒவ்வொரு 
சக்தி என்று அடையாளப்படுத்துகல்‌ போதுமானதாக உள்ளது.” 

(2) இது மக்களைத்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருந்து விலக்கிக்‌ கவருவதில்‌ 
வெற்றி பெற்றிருந்தது: இது, “தன்‌ வேசித்தனமாகிய உக்கிரமான மதுவைச்‌ 
சகல ஜாதிகளுக்கும்‌ குடிக்கக்‌ கொடுத்தது.” இது, ஒரு நபரை மயக்கிக்‌ 
கெடுப்பதற்காக, தடையுணர்வுகளைக்‌ தாழச்செய்யும்படிக்கு மது 
பானத்தைப்‌ பயன்படுத்துகின்ற மதியீனமான தனிநபர்களைப்‌ பற்றிய 
விவரிப்பாக உள்ளது. நமது முந்திய பாடத்தில்‌ வலியுறுத்தப்பட்டபடி, இவ்‌ 
வசனப்பகுதியானது (கர்த்தருக்கு உண்மையற்றிருத்தல்‌ என்ற) ஆவிக்குரிய 
விபசாரத்தை முதன்மையாகக்‌ குறிப்பிடுகிறது, ஆனால்‌ இது சரீரப்‌ 
பிரகாரமான விபசாரத்தையும்‌ சுற்றிவளைத்துள்ளது (உள்ளடக்கியுள்ளது). 

(3) கடைசியில்‌, பாபிலோன்‌ வீழ்ச்சியை/அழிவைக்‌ கண்டது. அது 
எவ்வளவு முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாகவும்‌ செல்வாக்கு உள்ளதாகவும்‌, 
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இருந்திருப்பினும்‌, அது வீழ்ச்சிடையும்‌.” அதன்‌ அழிவு ஏற்கனவே நடந்து 
விட்டது போன்ற கருத்தில்‌ தூதன்‌ பேசும்‌ அளவுக்கு, அதன்‌ அழிவு மிகவும்‌ 
நிச்சயமானதாக இருந்தது: “பாபிலோன்‌ மகா நகரம்‌ விழுந்தது.” 
கர்த்தருடைய வழிகளுக்கு நேர்மாறான கொள்கைளைக்‌ கொண்டுள்ள 
மக்கள்‌ தங்கள்‌ சுய அழிவிற்கான விதைகளைத்‌ தங்களுக்குள்ளேயே 
கொண்டுள்ளனர்‌. 

தேவன்‌, பாபிலோனின்‌ அழிவை ஏன்‌ அறிவித்தார்‌? ஒரு பகுதியாக 
அவர்‌, பாபிலோனின்‌ செல்வாக்கின்&ழ்‌ இருந்த அவிசுவாசிகளுக்கு 
எச்சரிக்கை விடுத்தார்‌. சிலர்‌ தங்கள்‌ வழிகளில்‌ அவர்களை மோசமான 
செய்திகள்‌ தடுத்து நிறுத்தும்‌ வரைக்கும்‌ நற்செய்தியைக்‌ கவனிக்க 
மாட்டார்கள்‌. எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌, “ஜீவனுள்ள தேவனு 
டைய கைகளில்‌ விழுகிறது பயங்கரமாயிருக்குமே” என்று கூறினார்‌ 
(எபிரெயர்‌ 10:31). பவுல்‌, “ஆகையால்‌ கர்த்தருக்குப்‌ பயப்படத்தக்கதென்று 
அறிந்து, மனுஷருக்குப்‌ புத்திசொல்லுகிறோம்‌”” என்று எழுதினார்‌ 
(2 கொரிந்தியர்‌ 5:11௮). 

இருப்பினும்‌, 8ம்‌ வசனம்‌ மிகவும்‌ குறிப்பாக, பாபிலோனின்‌ அழகு 
மற்றும்‌ ஆடம்பரக்‌ கவர்ச்சி ஆகியவற்றினால்‌ கவர்ந்து இழுக்கப்படக்கூடிய 
எந்த ஒரு கிறிஸ்தவருக்கும்‌ எச்சரிக்கையாக இருந்தது. அலைபாயும்‌ 
மனதுடைய எவரொருவரும்‌, இந்த பாபிலோன்‌, மெசப்பொத்தாமியாவில்‌ 
இருந்த தனது மாற்றுப்‌ பிரதியைப்‌ போலவே நிச்சயமாக அழிக்கப்படும்‌ 
என்பதை அறிதல்‌ அவசியமாயிருந்தது. இந்த சத்தியத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சுவிசேஷ 
ஊழியரான யான்‌ ரிஸ்ஸீ என்பவர்‌ கலந்துரையாடி யபோது, “ஏற்கனவே 








தோற்கடிக்கப்பட்ட ஒரு வேட்பாளருக்கு நீங்கள்‌ வாக்களிப்பீர்களா?” 
என்று கேட்டார்‌.”? அவரது செய்தி தெளிவானதாக இருந்தது: 
தூக்கியெறியப்படுதல்‌ என்பது முன்தீர்மானிக்கப்பட்டதாக உள்ள ஒரு 
நபருடன்‌ அல்லது கோட்பாட்டுடன்‌ ஏன்‌ சேர்ந்துகொள்ள வேண்டும்‌? 


நீங்கள்‌ தேர்ந்துகொள்ளுங்கள்‌” (14:9-13) 
நற்செய்தி - மற்றும்‌ மோசமான செய்தி - முன்வைக்கப்பட்டிருந்தது. 
இது, கடை சித்தூகன்‌ தனது தோற்றத்தை ஏற்படுத்தும்‌ வேளையாயிருந்தது. 
யோவானின்‌ வாசகர்களுக்கு, இது முடிவெடுக்கும்‌ வேளையாக இருந்தது.” 





உண்மையற்றவர்களின்‌ முடிவு (வசனங்கள்‌ 9-12) 

மூன்றாவது தூதன்‌, (“வானத்தின்‌ மத்தியில்‌ பறக்கும்‌ தூதன்‌” என்ற 
விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) நியாயத்தீர்ப்பிற்கான நிபந்தனையைக்‌ 
கூறுவதைக்‌ கொண்டு (குமது) உரையைக்‌ தொடங்கினார்‌: நியாயத்தீர்ப்பு, 
“மிருகத்தையும்‌ அதின்‌ சொரூபத்தையும்‌ வணங்கித்‌ தன்‌ நெற்றியிலாவது 
குன்‌ கையிலாவது அதின்‌ முத்திரையைத்‌ தரித்துக்‌ கொள்ளுகிற 
வனெவனோ”அவன்‌ மீது விழும்‌ (வசனம்‌ 9ஆ?. 

இரண்டாவது மிருகம்‌ (கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசி), “முந்தின மிருகத்தையும்‌, 
மிருகத்தின்‌ சொரூபத்தையும்‌, பூமியும்‌ அதின்‌ குடிகளும்‌ வணங்கும்படி 
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செய்தது” (13:12, 15). அது மக்களுக்கு “வலதுகைகளிலாவது நெற்றி 
களிலாவது ஒரு முத்திரையைப்‌ பெறும்படி செய்தது” (13:16), மற்றும்‌ அது, 
“அந்த மிருகத்தின்‌ முத்திரையையாவது அதின்‌ நாமத்தையாவது அதின்‌ 
நாமத்தின்‌ இலக்கத்தையாவது தரித்துக்கொள்ளுகிறவன்‌ தவிர 
வேறொருவனும்‌ கொள்ளவும்‌ விற்கவுங்‌ கூடாதபடிக்கு செய்தது” (13:17). 
இவ்விதமாக 13ம்‌ அதிகாரம்‌, மிருகத்தை வணங்கி அதன்‌ அடையாளத்தைப்‌ 








பெற்றுக்கொண்ட வர்களுக்கு குறுகியகாலப்‌ பயன்களைக்‌ கொடுத்தது. 
அடுத்ததாக, 14ம்‌ அதிகாரம்‌, நீண்டகால விளைவுகளைப்‌ 
வரைக்குறிப்பிடுகிறது: “மிருகத்தையும்‌ அதின்‌ சொரூபத்தையும்‌ வணங்கித்‌ 
குன்‌ நெற்றியிலாவது தன்‌ கையிலாவது அதின்‌ முத்திரையைக்‌ தரித்துக்‌ 
கொள்ளுகிறவனெவனோ, அவன்‌ தேவனுடைய கோபாக்கினையாகிய 








பாத்திரத்திலே கலப்பில்லாமல்‌ வார்க்கப்பட்ட அவருடைய உக்கிரமாகிய 
மதுவைக்‌ குடித்து ...” (வசனங்கள்‌ 9ஆ, 10௮). மிருகத்தின்‌ அடையாளம்‌ 
இடப்பட்டிருந்தவர்கள்‌ “(மகா வேசியின்‌) வேசித்தனமாகிய உக்கிரமான 
மதுவை” உட்கொண்டிருந்தனர்‌ (14:8). இப்போது அவர்கள்‌ தேவனுடைய 
கோபத்தின்‌ மதுவைக்‌ குடிப்பார்கள்‌.” இந்த “தேவகோபத்தின்‌ மது” என்பது 
“முழு சக்தியுடையதாக” இருக்கும்‌; அது இரக்கத்தின்‌ ஒரு துளிகூடச்‌ 
சேர்த்து நீர்க்கப்படாததாக இருக்கும்‌. 

இந்த வாழ்வில்‌, மிகவும்‌ தேவபக்தியற்ற நபர்கூடத்‌ தேவனுடைய 
இரக்கத்தினால்‌ பயன்‌ அடைகின்றார்‌. “அவர்‌ தீயோர்மேலும்‌ 
நல்லோர்மேலும்‌ தமது சூரியனை உதிக்கப்பண்ணி, நீதியுள்ளவர்கள்‌ 
மேலும்‌ அநீதியுள்ளவர்கள்மேலும்‌ மழையைப்‌ பெய்யப்பண்ணுகிறார்‌” 
(மத்தேயு 5:45). இருப்பினும்‌, கர்த்தரைப்‌ புறக்கணித்திருந்தவர்கள்மீது 
நியாயத்தீர்ப்பு நாளில்‌ இரக்கம்‌ காண்பிக்கப்படாது. 

மனம்வருந்தாதவர்களுக்குத்‌ தண்டனையென்பது, கற்பனை 
செய்யவே மிகவும்‌ பயங்கரமான சொற்றொடர்களைக்‌ கொண்டு 
விவரிக்கப்படுகிறது: “பரிசுத்த தூதர்களுக்கு முன்பாகவும்‌, ஆட்டுக்குட்டி 
யானவருக்கு முன்பாகவும்‌ அக்கினியினாலும்‌ கந்தகத்தினாலும்‌”” வாதிக்கப்‌ 





படுவான்‌” (14:10ஆ). அக்கினி கந்தகம்‌ என்ற உருவகமானது சோதோம்‌ 
கொமோராவின்‌ அழிவில்‌ இருந்து வருகிறது (ஆதியாகமம்‌ 19:24; யூதா 7ஐக்‌ 
காணவும்‌). தூதர்கள்‌ மற்றும்‌ இயேசு ஆகியோருக்கு “முன்பாக?” 
வாதிக்கப்படுதல்‌ என்ற உருவகம்‌, தண்டிக்கப்படுபவர்கள்‌ மீது 
குவிக்கப்படும்‌ சிறுமைப்படுத்துதலை சித்தரிக்கும்‌ உருவகமான வகையாக 
உள்ளது.” உண்மையுள்ள கிறிஸ்தவர்கள்‌, கேலிசெய்த மற்றும்‌ 
பரிவிரக்கமற்ற கும்பலுக்கு முன்பாகத்‌ துன்புறுத்தப்பட்டனர்‌. 
அதுபோலவே, கர்த்தருக்கென்று வாழ்தல்‌ என்ற நிலைப்பாட்டை 
மேற்கொண்டிராதவர்கள்‌, பரிசுத்த கூட்டத்தின்‌ முன்பாக 
வாதிக்கப்படுவார்கள்‌.”” 

யோவான்‌ தொடர்ந்து, “அவர்களுடைய வாதையின்‌ புகை 
சதாகாலங்களிலும்‌ எழும்பும்‌; மிருகத்தையும்‌ அதின்‌ சொரூபத்தையும்‌ 
வணங்குகிறவர்களுக்கும்‌, அதினுடைய நாமத்தின்‌ முத்திரையைத்‌ 
குரித்துக்கொள்ளுகிற எவனுக்கும்‌ இரவும்‌ பகலும்‌ இளைப்பாறுதலிராது” 
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என்று எழுதினார்‌ (வசனம்‌ 11). தேவனை ஆராதித்தவரின்‌ புகையானது, 
அவர்‌ கட்டிவைத்து எரிக்கப்பட்ட தொழுமரத்தில்‌ இருந்து ஒரு 
சிலநிமிடங்களுக்கு மேலேறிற்று, ஆனால்‌ அதன்பின்பு அந்தச்‌ செயல்‌ முடி 
வடைந்து “அவர்தாம்‌ நித்திய ஜீவனைச்‌ சுதந்தரித்துக்கொண்டு தேவனுடன்‌ 
ஐக்கியத்தில்‌ இருக்கக்‌ கண்டார்‌.”£ இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, மிருகத்தை 
வணங்யெவர்களை எரிக்கும்‌ புகையானது “சதாகாலங்களிலும்‌” எழும்பும்‌. 
அவர்கள்‌ இளைப்பாறுதலை ஒருக்காலும்‌ அறியமாட்டார்கள்‌ - 
வேதனையை, விவரிக்க இயலாத வேதனையை மாத்திரமே அறிவார்கள்‌. 

நான்‌ கலந்து ஆலோசனை செய்த இரண்டு விளக்கவுரைகள்‌, 10 மற்றும்‌ 
11ம்‌ வசனங்களை “துணை கிறிஸ்தவர்‌” என்று அழைத்தன. மற்றவைகள்‌, 
இவ்வசனப்பகுதியானது “எல்லாரையும்‌ நேசிக்கும்படி நமக்குப்‌ போதித்த” 
இயேசுவுக்குப்‌ பாத்திரராயில்லை என்று வலியுறுத்துகின்றன. எந்தப்‌ 
பேச்சாளரைக்‌ காட்டிலும்‌ அல்லது புதிய ஏற்பாட்டின்‌ வேறு எந்த 
எழுத்தாளரைக்‌ காட்டிலும்‌, நித்திய தண்டனையைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்குக்‌ 
கிறிஸ்து அதிகமானவற்றைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்பதை இந்த 
எழுத்தாளர்கள்‌ அறியவில்லை என்பது உறுதி. அந்தப்‌ பாடக்கருத்தின்மீது 
இயேசு கூறிய நேர்த்தன்மை வாய்ந்த ஒரு சில குறிப்புகள்‌ கழே 
குரப்படுகின்றன:” 


ஆத்துமாவைக்‌ கொல்ல வல்லவர்களாயிராமல்‌, சரீரத்தை மாத்திரம்‌ 
கொல்லுகிறவர்களுக்கு நீங்கள்‌ பயப்படவேண்டாம்‌; 
ஆத்துமாவையும்‌ சரீரத்தையும்‌ நரகத்திலே அழிக்க வல்லவருக்கே 
பயப்படுங்கள்‌ (மத்தேயு 10:28). 


உன்‌ கண்‌ உனக்கு இடறல்‌ உண்டாக்கினால்‌, அதைப்‌ பிடுங்கிப்போடு; 
நீ இரண்டு கண்ணுடையவனாய்‌ நரக அக்கினியிலே 
தள்ளப்படுவதைப்‌ பார்க்கிலும்‌, ஒற்றைக்‌ கண்ணனாய்‌” தேவனு 
டைய ராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிப்பது உனக்கு நலமாயிருக்கும்‌. அங்கே 
அவர்கள்‌ புழு சாவாமலும்‌ அக்கினி அவியாமலுமிருக்கும்‌ (மாற்கு 9:47, 
48 மற்றும்‌ வசனங்கள்‌ 43-46யும்‌ காணவும்‌). 





அப்பொழுது, இடதுபக்கத்தில்‌ நிற்பவர்களைப்‌ பார்த்து அவர்‌: 
சபிக்கப்பட்டவர்களே, என்னைவிட்டு, பிசாசுக்காகவும்‌ அவன்‌ 
தூதர்களுக்காவும்‌ ஆயத்தம்பண்ணப்பட்டிருக்கிற நித்திய 
அக்கினியிலே போங்கள்‌. ... அந்தப்படி, இவர்கள்‌ நித்திய 
ஆக்கினையை அடையவும்‌, நீதிமான்களோ நித்திய ஜீவனை 
அடையவும்‌ போவார்கள்‌ என்றார்‌ (மத்தேயு 25:41-46). 


ஒரு ஞாயிற்றுக்கிழமையில்‌, ஒரு பிரசங்கியார்‌, துன்மார்க்கருக்கான 
தண்டனையைக்‌ குறித்து ஒரு பிரசங்கத்தை உரைத்தார்‌. அடுத்தநாள்‌ 
காலையில்‌ அவரது வாசிக்கும்‌ அறைக்கு வந்த இளைஞர்‌ ஒருவர்‌, “நீங்கள்‌ 
நேற்றுக்‌ கூறியவற்றில்‌ சிலவிஷயங்களை நான்‌ ஒத்துக்கொள்ளவில்லை 
என்பதை நீங்கள்‌ அறிய வேண்டும்‌ என்று நான்‌ நினைத்தேன்‌” என்று 
தாக்குதல்‌ முனைப்புடன்‌ கூறினார்‌. அந்த ஊழியக்காரர்‌, “அந்த விஷயங்கள்‌ 
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யாவை?” என்று கேட்டார்‌. “தேவபக்தியற்றவர்கள்‌ நித்திய 
குண்டனையடையும்படி செல்வார்கள்‌ என்று நீங்கள்‌ கூறினீர்கள்‌, அவர்கள்‌ 
அவ்வாறு செல்வார்கள்‌ என்று நான்‌ நினைக்கவில்லை!” 

“ஓ,” “இவ்வளவுதானா? நீ மத்தேயு 25:46ஐ வாசித்தால்‌, என்னுடன்‌ 
கருத்து வேறுபாடு கொண்டிருக்கமாட்டாய்‌, ஆனால்‌ இயேசு கிறிஸ்துவுடன்‌ 
கருத்து வேறுபாடு கொண்டிருப்பாய்‌. நீ உடனடியாக போய்‌ இதை 
அவரிடத்திலேயே தீர்த்துக்கொள்‌ என்று உனக்கு ஆலோசனை /அறிவுரை 
கூறுகின்றேன்‌” என்று அந்தப்‌ பிரசங்கியார்‌ கூறினார்‌.” 

மூன்றாவது தூதன்‌ தமது உரையை முடித்த பின்பு, யோவான்‌ 
பின்வரும்‌ ஏவுதல்‌ பெற்ற விளக்கத்தை இடைநுழைத்தார்‌: “தேவனுடைய 





கற்பனைகளையும்‌ இயேசுவின்‌ மேலுள்ள விசுவாசத்தையும்‌ காத்துக்‌ 
கொள்ளுகிறவர்களாகிய பரிசுத்தவான்‌௧<ளுடைய பொறுமை இதிலே 
விளங்கும்‌” (வசனம்‌ 12). தேவன்‌ எல்லாவற்றையும்‌ நேராக்குவார்‌ என்று 
அறிதலானது, கறிஸ்வர்களைத்‌ தொடர்ந்து (இறிஸ்துவின்‌ அடி ச்சுவடுகளில்‌) 
செல்ல ஊக்கப்படுத்துகிறது. இருப்பினும்‌, யார்‌ பொறுமையுடன்‌ இருக்க 
முடியும்‌: “தேவனுடைய கற்பனைகளையும்‌ இயேசுவின்‌ மேலுள்ள 
விசுவாசத்தையும்‌ காத்துக்கொள்ளுகிறவர்கள்‌”””” மாத்திரமே. நம்மில்‌ 
எவரும்‌ பூரணமானவர்களாக வாழ இயலாது, ஆனால்‌ தேவன்‌ 
நம்மோடிருந்து நம்மைப்‌ பெலப்படுத்த வேண்டும்‌ என்று நாம்‌ 
விரும்பினால்‌, நம்மால்‌ இயன்ற அளவுக்குச்‌ சிறப்பானவற்றைச்‌ செய்ய நாம்‌ 
பிரயாசப்பட வேண்டும்‌! தங்கள்‌ விசுவாசத்தைப்‌ பற்றிக்கொண்டு, தேவனு 
டைய சித்தத்தைச்‌ செய்ய ஒப்புக்கொடுத்தவர்களைத்‌ தேவன்‌ 
ஆசீர்வதிக்கின்றார்‌. 


உண்மையுள்ளவர்களின்‌ முடிவு (வசனம்‌ 13) 

சிலவேளைகளில்‌ பிரசங்கம்‌ செய்கின்றவர்கள்‌, மிகச்சிறந்த 
கருத்துக்களைப்‌ பிரசங்கத்தின்‌ முடிவு வரையிலும்‌ காத்து வைத்துக்‌ 
கூறுகின்றனர்‌, அது வானத்தின்‌ மத்தியிலே நடந்த பிரசங்கத்திற்கும்‌ 
உண்மையானதாக உள்ளது: மூன்றாவது தூதன்‌ தமது பிரசங்கத்தை 








முடித்தபின்பு, யோவான்‌ “பரலோகத்திலிருந்து ஒரு சத்தம்‌” உண்டாகக்‌ 
கேட்டேன்‌, அது: கர்த்தருக்குள்‌ மரிக்கிறவார்கள்‌ இதுமுதல்‌” 


பாக்கியவான்கள்‌ என்றெழுது, “* 


அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பிரயாசங்களை 
விட்டொழிந்து இளைப்பாறுவார்கள்‌, அவர்களுடைய கிரியைகள்‌ 
* என்று திருவுளம்‌ 
பற்றுகிறார்‌ என்று சொல்லிற்று” என்று எழுதினார்‌ (வசனம்‌ 13). 

இது வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ பாக்கியங்களில்‌”” இரண்டாவதாக 
உள்ளது, மற்றும்‌ இது இந்த புத்தகத்தின்‌ மிகுந்த ஆறுதல்தரும்‌ வார்த்தைகள்‌ 
சிலவற்றைக்‌ கொண்டுள்ளது. இவ்வசனப்பகுதி, ஆண்டுகளினூடே பல 
நூற்றுக்கணக்கான புலம்புவர்களை ஆறுதல்படுத்தியுள்ளது. நீங்கள்‌ 
இவ்வசனத்தை ஏற்கனவே மனப்பாடம்‌ செய்யாதிருந்தால்‌, இப்போது 


அவர்களோடே கூடப்போம்‌,”” ஆவியானவரும்‌, ஆம்‌,“ 





இதை நீங்கள்‌ மனப்பாடம்‌ செய்ய விரும்புவீர்கள்‌. 
வாழ்க்கை முழுவதும்‌ கர்த்தருக்கு ஊழியம்‌ செய்திருந்து, கடைசி 
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நாட்களை வேதனையின்‌ வருத்தத்திலும்‌, உடல்‌ நோயிலும்‌ செலவிட்ட 
உண்மை நிறைந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ பலரின்‌ அடக்க ஆராதனையில்‌ நான்‌ 
அடிக்கடி பிரசங்கித்துள்ளேன்‌. அவர்களுக்கு வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
14:13 வழக்கத்திற்கு மாறான வகையில்‌ ஏற்புடையதாக உள்ளது. 
உண்மையுள்ள இவர்களுக்கு, மரணம்‌ ஒரு ஆசீர்வாதமாகவே இருந்தது; 
கடைசியில்‌ இவர்கள்‌ இளைப்பாறுதல்‌ அடைந்தனர்‌. 

மரிக்கின்ற யாவருக்கும்‌ அல்ல, ஆனால்‌ “கர்த்தருக்குள்‌” மரிக்கன்ற 
வார்களுக்கே இவ்வசனம்‌ ஆசீர்வாதத்தை வாக்களிக்கிறது என்ற உண்மையை 
நான்‌ வழக்கமாக வலியுறுத்துவதுண்டு. நாம்‌ சுவிசேஷத்திற்குக்‌ 
கீழ்ப்படியும்போது, “கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகின்றோம்‌” 
(ரோமர்‌ 6:3; கலாத்தியர்‌ 3:27ஐயும்‌ காணவும்‌). “கிறிஸ்துவுக்குள்‌” நாம்‌ புது 
சிருஷ்டிகளாக இருக்கின்றோம்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 5:17); கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றும்‌ 
விசுவாசத்தினால்‌ தேவனுடைய புத்திரராயிருக்கிறோம்‌ (கலாத்தியர்‌ 3:26); 
“கிறிஸ்துவுக்குள்‌” நாம்‌ ஆவிக்குரிய சகல ஆசீர்வாதத்தினாலும்‌ ஆசீர்வதிக்கப்‌ 
பட்டு இருக்கின்றோம்‌ (எபேசியர்‌ 1:3). “கிறிஸ்துவுக்குள்‌” என்ற 
சொற்றொடர்‌, ஒரு விசேஷித்த உறவைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது, இது நாம்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்ளும்‌ கிறிஸ்து நமக்குள்ளும்‌ இருக்கின்றார்‌ என்று 
சொல்லத்தக்க அளவுக்கு நெருக்கமான உறவாக உள்ளது (கொலோசெயர்‌ 
1:27, 28). 

இருப்பினும்‌, நாம்‌ அந்த உறவில்‌ நிலைத்திராதிருப்பதைத்‌ 
தேர்ந்துகொள்ளக்கூடும்‌. இயேசு தமது பூமிக்குரிய ஊழியத்தின்‌ முடிவுக்கு 
அண்மையில்‌, தமது சீஷார்களுக்குப்‌ பின்வரும்‌ அறைகூவலை விடுத்தார்‌: 


என்னில்‌ நிலைத்திருங்கள்‌, நானும்‌ உங்களில்‌ நிலைத்திருப்பேன்‌; 
கொடியானது திராட்சச்செடியில்‌ நிலைத்திராவிட்டால்‌ அது 
தானாய்க்‌ கனிகொடுக்கமாட்டாதது போல, நீங்களும்‌ என்னில்‌ 
நிலைத்திராவிட்டால்‌, கனிகொடுக்கமாட்டீர்கள்‌. நானே 
திராட்சச்செடி, நீங்கள்‌ கொடிகள்‌. ஒருவன்‌ என்னிலும்‌ நான்‌ 
அவனிலும்‌ நிலைத்திருந்தால்‌, அவன்‌ மிகுந்த கனிகளைக்‌ கொடுப்பான்‌; 
என்னையல்லாமல்‌ உங்களால்‌ ஒன்றும்‌ செய்யக்கூடாது. ஒருவன்‌ 
என்னில்‌ நிலைத்திராவிட்டால்‌, வெளியே எறியுண்ட 
கொடியைப்போல அவன்‌ எறியுண்டு உலர்ந்து போவான்‌; 
அப்படிப்பட்டவைகளைச்‌ சேர்த்து, அக்கினியிலே போடுகிறார்கள்‌; 
அவைகள்‌ எரிந்துபோம்‌ (யோவான்‌ 15:4-6). 


“கர்த்தருக்குள்‌?” மரிக்கின்றவர்கள்‌ எனப்படுபவர்கள்‌, முதலில்‌ 
அவருக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவர்களாகவும்‌ பின்பு மரணம்‌ வரையிலும்‌ 
அவருக்குள்‌ “நிலைத்திருப்பவர்களாகவும்‌”* இருக்கின்றனர்‌ 
(வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 2:10ஐக்‌ காணவும்‌). அவர்களின்‌ மரணம்‌ 
ஆசீர்வதிக்கப்படுகெறது; அவர்கள்‌, “தேவனுடைய ஜனங்களுக்கு?” 
(எபிரெயர்‌ 4:9) ஒதுக்கி வைக்கப்பட்டுள்ள “இளைப்பாறுதலுக்குள்‌? 
பிரவேசிக்கின்றனர்‌, அவர்களின்‌ மரணம்‌ “கர்த்தருடைய ... பார்வைக்கு 
அருமையானதாக” உள்ளது (சங்கீதம்‌ 116:15). 
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வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 14:13ம்‌ வசனம்‌ பொதுவான நடைமுறைப்‌ 
பயன்பாட்டைக்‌ கொண்டிருக்க முடியும்‌, ஆனால்‌ அது யோவானின்‌ 
வாசகர்களுக்கு விசேஷித்த அர்த்தம்‌ கொண்டிருந்தது: “ பிரயாசங்கள்‌: 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தை, இளைப்படையும்‌ 
அளவுக்கான உழைப்பை அர்த்தப்படுத்துகிறது. பரிசுத்தவான்களுக்கு 
மிருகத்தினால்‌ ஏற்பட்ட உபத்திரவம்‌ அவர்களின்‌ சக்தி தீர்ந்து போகும்‌ 
அளவுக்கு அவர்களைக்‌ தாழ்த்திற்று. ””? “கர்த்தருக்குள்‌ மரித்தல்‌” என்பது, 
மரணத்தின்‌ வேளையில்‌ அவர்கள்‌ தங்களுக்காக மரித்த ஒருவருக்கு 
இன்னமும்‌ உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌ என்று அர்த்தப்படுத்திற்று. 
“இளைப்பாறுதல்‌ என்பதற்கான வார்த்தை ... “அவர்கள்‌ புத்துணர்வு 
அடைவார்கள்‌: என்று நேரடியாக அர்த்தப்பட்டது.””' இவ்விதமாக 
இவ்வசனப்பகுதியானது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ மரிக்கின்றபோது - மிருகத்தின்‌ 
வலியுறுத்தங்கள்‌ மற்றும்‌ பாபிலோனின்‌ கவர்ச்சிகள்‌ ஆகியவற்றிற்கு 
அடிபணிய மறுத்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ - கடைசியில்‌, மிருகத்தினாலும்‌ அதைப்‌ 
பின்பற்றியவர்களாலும்‌ தங்களின்மீது குவிக்கப்பட்ட வேதனை மற்றும்‌ 
உபத்திரவம்‌ ஆகியவற்றில்‌ இருந்து இளைப்பாறுதல்‌ அடைந்தனர்‌. 
அவர்களின்‌ ஆவிகள்‌ கர்த்தருடைய பிரசன்னத்தில்‌ புத்துணர்வடைந்தன. 
என்ன ஒரு நேர்மாறு! மிருகத்தைப்‌ பின்பற்றியவர்களுக்கு, இந்த 
வாழ்க்கைக்குப்‌ பின்பு, “இரவும்‌ பகலும்‌ இளைப்பாறுதல்‌ இராது” (வசனம்‌ 
11), அதே வேளையில்‌, ஆட்டுக்குட்டியானவரைப்‌ பின்பற்றியவர்கள்‌ 
“தங்கள்‌ பிரயாசங்களை விட்டொழிந்து இளைப்பாறுவார்கள்‌” (வசனம்‌ 13). 

14ம்‌ அதிகாரம்‌ முழுவதிலும்‌, ஒரு தேர்ந்துகொள்ளுதல்‌ 
வெளிக்காண்பிக்கப்பட்டுள்ளது. உண்மையில்‌, “நீங்கள்‌ ஒருசில 
நாட்களுக்கு இவ்வாழ்வில்‌ ஆறுதலையும்‌, அதைத்‌ தொடர்ந்து 
நித்தியத்திற்கும்‌ நரகத்தில்‌ இருப்பதையும்‌ தேர்ந்துகொள்ளக்கூடும்‌; அல்லது 
நீங்கள்‌ ஒருசில நாட்களுக்குத்‌ துன்புறுவதையும்‌, அதைத்‌ தொடர்ந்து 
நித்தியத்திற்கும்‌ பரலோகத்தில்‌ இருப்பதையும்‌ தேர்ந்துகொள்ளக்கூடும்‌” 
என்று வாசகருக்குத்‌ கூறப்படுகிறது. அந்த வெளிச்சத்தில்‌ பார்க்கும்போது, 
இது ஒரு கடினமான தேர்ந்துகொள்ளுதலாக இருப்பதில்லை; 
துரதிர்ஷ்டவசமாக, மக்கள்‌, உடனடியான எதிர்காலத்தைத்‌ தவிர மற்ற 
யாவற்றுக்கும்‌ தங்கள்‌ கண்களை மூடிக்கொள்ளும்‌ விருப்பம்‌ உள்ளவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. 

ஆவியானவர்‌ இந்த தோந்துகொள்ளுதலை முன்வைத்துள்ளார்‌ என்ற 
உண்மையானது, கர்த்தருடைய மக்கள்‌ உண்மைத்தன்மையில்‌ 
நிலைத்திருப்பது அவர்களுக்கு எவ்வளவு கடினமாயிருக்கும்‌ என்பதைக்‌ 
கர்த்தர்‌ உணர்ந்தறிந்தார்‌ என்று நாம்‌ அறிய அனுமதிக்கிறது. அவர்கள்‌, 
வெட்கக்‌ கேட்டையும்‌, தங்களுக்கும்‌ தங்கள்‌ குடும்பங்களுக்கும்‌ ஏற்படும்‌ 
மரணத்தையும்‌ தவிர்ப்பதற்கு, அவரை மறுதலித்தல்‌ என்பது அவர்களுக்கு 
ஒரு சோதனையாகவே இருந்திருக்கும்‌ என்பதை அவர்‌ அறிந்தார்‌. 
கர்த்தருடைய மக்கள்‌ இன்னமும்‌, கரடுமுரடான மற்றும்‌ சரியான வழியைத்‌ 





தேர்ந்துகொள்ளுவதற்குப்‌ பதில்‌, வெளிச்சமான சமமான வழியைத்‌ தேர்ந்து 
கொள்ள சோதிக்கப்படுகின்றனர்‌ என்பதைக்‌ கர்த்தர்‌ அறிகின்றார்‌. அவர்‌ 
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உண்மையில்‌ “நீண்டகாலக்‌ கண்ணோட்டத்தை மேற்கொள்ளுங்கள்‌” 
என்றே தொடர்ந்து புத்திகூறுகின்றார்‌. 


முடிவுரை 

இரண்டாம்‌ உலக யுத்த நாட்களில்‌, D-Day”? ( -நாள்‌) என்பது மிகவும்‌ 
நினைவுகூரத்தக்க நாளாக இருந்தது. 1944ம்‌ ஆண்டு ஜூன்‌ மாதம்‌ 6ம்‌ நாள்‌, 
ஐரோப்பிய விடுதலைக்கான கடைசிப்‌ போராட்டம்‌ தொடங்கிய, 
நார்மண்டியின்‌ கூட்டுப்படைத்தாக்கல்‌ நாளாக இருந்தது. உங்கள்‌ வாழ்வில்‌ 
உங்கள்‌ சொந்த D-Day - decision day - என்பது நினைவுகூரத்தக்க நாட்களில்‌ 
ஒன்றாக இருக்கும்‌. அந்த நாளில்‌ நீங்கள்‌ பாவத்தின்‌ அடிமைத்தளையில்‌ 
இருந்து விடுவிக்கப்படுகின்றீர்கள்‌, அந்த நாளில்‌ நீங்கள்‌ உங்களைக்‌ 
கர்த்தருக்கென்று ஒப்புவிக்கின்றீர்கள்‌. 

சாத்தியக்கூறுள்ள இரண்டு தேர்ந்துகொள்ளுதல்கள்‌ மாத்திரமே 
உள்ளன என்று நமது படிப்பு தெளிவாக்குகிறது: நாம்‌ பிசாசிற்காக வாழ்ந்து 
நித்தியத்தை அவன்‌ செலவிடும்‌ இடத்தில்‌ செலவிட முடிவு செய்யக்கூடும்‌ 
(20:10), அல்லது நாம்‌ கர்த்தருக்காக வாழ்ந்து, நித்தியத்தை அவருடன்‌ 
செலவிட முடிவு செய்யக்கூடும்‌ (21:3). தேவன்‌ தம்மைத்‌ தேர்ந்து 
கொள்ளும்படி நம்மை வலியுறுத்துவதில்லை. அவர்‌ தமது இரக்கத்தை 
நம்மிடத்திற்கு நீட்டிக்கின்றார்‌, ஆனால்‌ நாம்‌ அதை ஏற்றுக்கொள்ளவோ 
அல்லது புறக்கணிக்கவோ முடியும்‌. தேர்ந்துகொள்ளுதலை நாமே 
ஏற்படுத்திக்கொள்கின்றோம்‌ - மற்றும்‌ அதன்‌ விளைவுகளை நாம்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்கின்றோம்‌. 

1829ல்‌, ஜார்ஜ்‌ வில்ஸன்‌ என்பவர்‌, தபால்களைத்‌ திருடியதற்காகவும்‌ 
கொலைசெய்ததற்காகவும்‌ தூக்குத்‌ தண்டனை விதிக்கப்பட்டார்‌. 
அப்போது (அமெரிக்க) ஜனாதிபதியாய்‌ இருந்த ஆண்ட்ரூ ஜேக்ஸன்‌, அந்த 
நபரை மன்னித்தார்‌, ஆனால்‌ வில்ஸன்‌ அந்த மன்னிப்பை ஏற்றுக்கொள்ள 
மறுத்து, தாம்‌ அதை ஏற்றுக்கொள்ளாவிட்டால்‌, அது மன்னிப்பாகாது 
என்றும்‌ வலியுறுத்தினார்‌. இது அமெரிக்க நாட்டில்‌ அதற்கு முன்பு 
எழுந்திராத சட்டப்பூர்வமான கேள்வியாயிற்று. இவ்வழக்கு உயர்‌ 
நீதிமன்றத்திற்கு எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டது, உயர்‌ நீதிபதியான ஜான்‌ 
மார்ஷல்‌ என்பவர்‌ பின்வருமாறு தீர்ப்பை அளித்தார்‌: 





மன்னிப்பு என்பது அது அளிக்கப்பட்ட நபரால்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளப்படுதலைச்‌ சார்ந்துள்ளதை மதிப்பாகக்‌ கொண்டுள்ள 
ஒரு காக்தமாக உள்ளது. மரணதண்டனை விதிக்கப்பட்ட ஒருவர்‌ 
மன்னிப்பை ஏற்றுக்கொள்ள மறுத்தல்‌ என்பது யூகிக்கக்‌ 
கடினமானதாக உள்ளது, ஆனால்‌ அது மறுக்கப்பட்டால்‌, அது 
மன்னிப்பாக இருப்பதில்லை. ஜார்ஜ்‌ வில்ஸன்‌ தூக்கில்‌ இடப்பட 
வேண்டும்‌.” 





இன்றைய நாட்களில்‌, தேவன்‌ உங்களுக்குத்‌ தமது மன்னிப்பை 
நீட்டிக்கின்றார்‌. அதை நீங்கள்‌, விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ 
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ஆகியவற்றின்‌ மூலமாக ஏற்றுக்கொள்ள முடியும்‌ - ஆனால்‌ நீங்கள்‌ அதை 
ஏற்றுக்கொண்டாக வேண்டும்‌ என்பதில்லை. தேர்ந்துகொள்ளுதல்‌ 
உங்களுடையதாகவே உள்ளது. விளைவுகளைப்‌ புரிந்துகொள்ளுதலைப்‌ 
பற்றி நிச்சயமானவர்களாய்‌ இருங்கள்‌. 








போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 

இந்தப்பாடத்துடன்‌ பயன்படுத்துவதற்காக நீங்கள்‌, “முடிவுசெய்யும்‌ 
வேளை” என்ற தலைப்பில்‌ ஒரு வரைவட்டவணையைக்‌ தயார்செய்து 
மேம்படுத்த விரும்பலாம்‌. இந்த வரைவட்டவணையானது இரண்டு 
விருப்பத்‌ தேர்வுகளை நேரெதிராக ஒப்பிடும்‌. அதன்‌ உச்சியில்‌ “இந்த 
வாழ்வில்‌” என்ற வார்த்தைகள்‌ இருக்கும்‌. இந்த வரைவட்டவணையானது, 
இந்த வாழ்வில்‌, மிருகத்தை வணங்குபவர்கள்‌ சிறப்பாக நடத்தப்படுதலைப்‌ 
பெற்றுக்கொள்ளுகையில்‌, தேவனை வணங்குபவர்கள்‌ உபத்திரவப்‌ 
படுத்தப்பட்டனர்‌ என்று விவரிக்கும்‌. பின்பு இந்த வரைவட்டவணையில்‌ 
“இனிவரும்‌ வாழ்வில்‌” என்ற வார்த்தைகள்‌ இருக்கும்‌. இதன்&ழ்‌ இந்த 
வரைவட்டவணையானது மற்ற சத்தியங்களுடன்‌, இனிவரும்‌ வாழ்வில்‌, 
மிருகத்தை வணங்குபவர்கள்‌ இளைப்பாறுதல்‌ கொண்டிருக்க 
மாட்டார்கள்‌, அதே வேளையில்‌ தேவனை வணங்குபவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
பிரயாசங்களில்‌ ஓய்ந்திருப்பார்கள்‌ என்று வற்புறுத்தக்கூடும்‌. 

வரையும்‌ திறமை உங்களுக்கு இருந்தால்‌, இதே நேரெதிர்த்‌ தன்மையை 
வலியுறுத்தும்‌ வகையில்‌ நீங்கள்‌ ஒரு சித்திரத்தை வரைய விரும்பலாம்‌: 
தொடக்கத்தில்‌, இப்படத்தின்‌ ஒரு பகுதியானது இந்த வாழ்வில்‌ மாத்திரம்‌ 
உள்ள காட்சியைக்‌ காட்ட வேண்டும்‌. பின்பு படத்தின்‌ எஞ்சியபகுதியில்‌ 
உள்ள, ஏற்படுத்தப்பட்ட முடிவின்‌ நீண்டகால விளைவுகளை இதுவரை 
மறைத்து வைத்திருந்தகைக்‌ காண்பிக்கலாம்‌. 

இந்த வசனப்பகுதியை, சுவிசேஷ ஊழியம்‌ பற்றிய பிரசங்கம்‌ ஒன்றைப்‌ 
பிரசங்கிக்கவும்‌ பயன்படுத்தலாம்‌ (இழந்துபோகப்பட்டுள்ள உலகத்திற்குத்‌ 
தூதர்கள்‌ தங்கள்‌ அறிவிப்பைக்‌ கொடுத்ததில்‌ இருந்து குறிப்பு ஒன்றை 
இதற்காக எடுத்துக்கொள்ளலாம்‌). இவ்வசனப்பகுதியானது சுவிசேஷ 
ஊழியத்திற்கு மூன்று பலத்த உள்நோக்கங்களை நமக்குத்‌ தருகின்றன: 
(1) முதல்‌ தூதன்‌: இழந்துப்போகப்பட்டுள்ளவர்களின்மீது தேவன்‌ 
அக்கறையாய்‌ இருக்கின்றார்‌, நாமும்‌ அவ்வாறே இருக்க வேண்டும்‌. 
(2) இரண்டாம்‌ தூதன்‌: நமது நண்பர்களும்‌ அயலகத்தவர்களும்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ திரும்பவில்லை என்றால்‌, அவர்களின்‌ அழிவு 
நிச்சயமானதாக உள்ளது. (3) மூன்றாம்‌ தூதன்‌: நமது நண்பர்கள்‌ 
ஏற்படுத்தும்‌ தோந்துகொள்ளுதல்‌ அவர்களின்‌ நித்தியத்தைத்‌ தீர்மானிக்கும்‌; 
அவர்கள்‌ சரியான கேர்ந்துகொள்ளுதலை ஏற்படுத்தும்படி நாம்‌ அவர்களை 
உற்சாகப்படுத்துவோமாக. “கர்த்தருடைய பயங்கரத்தன்மையை அறிதல்‌” 
என்பது இந்தப்‌ பிரசங்கத்திற்கு ஒரு நல்ல தலைப்பாக இருக்கலாம்‌. 
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ஆராய்ச்சி செய்தபோது, நான்‌ எழுதிய சில மாற்றுத்தலைப்புகள்‌ 
பின்வருமாறு: “தேவன்‌ கடைசி வார்த்தையைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌”; “கிருபை, 
அழிவு மற்றும்‌ எச்சரிக்கை ஆகியவற்றின்‌ தூதர்கள்‌”; “தரிசனங்கள்‌ மற்றும்‌ 
நியாயத்தீர்ப்பு ஆகியவற்றின்‌ குரல்கள்‌”; “ஊக்கமூட்டும்‌ ஒரு வார்த்தை”; 
“தூதத்துவ அறிவிப்புகள்‌”; “நல்ல செய்தி, மோசமான செய்தி”; “கேளுங்கள்‌, 
கேளுங்கள்‌!” 


குறிப்புகள்‌ 

1174ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ மூன்று பிரிவுகளும்‌ நாள்வரிசை முறைமையின்‌ 
படியானவை என்று நினைக்க வேண்டிய அவசியம்‌ இல்லை. இம்மூன்று பிரிவுகளும்‌ 
பின்வரும்‌ ஒரே ஆய்வுக்கருத்திற்கான மாறுபட்ட மூன்று அணுகுமுறைகளை 
முன்வைக்கின்றன: “தேவனுடைய மக்கள்‌ கடைசியில்‌ வெற்றியடை வார்கள்‌. ”” 
இம்மூன்று பிரிவுகளும்‌ காலவரிசையில்‌ ஒன்றைத்‌ தொடர்ந்து இன்னொன்று வர 
வேண்டும்‌ என்று நீங்கள்‌ விரும்பினால்‌, 144,000 பேர்‌ என்பவர்கள்‌ எல்லாக்‌ 
காலங்களிலும்‌ உள்ள விசுவாசிகளையல்ல, ஆனால்‌, யோவானின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த 
உண்மையானவர்களை மாத்திரமே குறிப்பார்கள்‌ என்று நீங்கள்‌ நினைத்தாக 
வேண்டும்‌. “வானத்தின்‌ மத்தியிலே பிரசங்க மேடை” என்ற கருத்து, இதை “5$௨- 
mons from a pulpit in mid-heaven” என்று குறிப்பிட்ட (Reversed Thunder [San Fran- 
cisco: HarperCollins Publishers, 1988], 128) என்ற யூஜன்‌ பீட்டர்ஸன்‌ என்பவரின்‌ 
புத்தகத்திலிருந்து எடுத்துக்கொள்ளப்பட்டது. “மிகாவேலின்‌ தூதர்களை தவிர 
(12:7), இங்கு குறிப்பிடப்பட்ட கர்த்தருடைய கடைசித்தூதன்‌ என்பவர்‌ ஏழாம்‌ 
எக்காளத்தை ஊதியவராக (11:15), 14:6ல்‌ இருந்து தொலைவில்‌ நீக்கப்பட்ட வராக 
இருக்கின்றார்‌. வேதாகமத்தில்‌, “the everlasting gospel” என்றுள்ளது (இது தமிழில்‌ 
“நித்திய சுவிசேஷம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது). கையெழுத்துப்‌ 
பிரதியின்‌ ஆதாரமானது, “௦” என்பதற்கு பதில்‌ “வ” என்றுள்ளது ஆதரவுகருவதாக 
இருக்கிறது, ஆனால்‌ திட்டவட்டமான சுட்டுச்சொல்லான “யா” என்பதற்கு 
தனிச்சிறப்பு எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. ரோமர்‌ 1:1ல்‌ பவுல்‌ “203061” என்ற 
வார்த்தைக்கு முன்பாக திட்டவட்டமான சுட்டுச்சொல்லை (“the”) 
பயன்படுத்தவில்லை. “இரண்டாம்‌ வருகைக்கான காலம்‌ நெருங்குகின்ற 
வேளையில்‌, தூதர்கள்‌ சுவிசேஷத்தை நேரடியாகத்‌ தாங்களே வந்து 
பிரசங்கிப்பார்கள்‌ என்று சிலர்‌ போதிக்கின்றனர்‌. அப்படிப்பட்ட ஒரு கருத்தை 
இவ்வசனப்பகுதி போதிப்பது இல்லை; இது ஒரு தரிசனமாக இருந்தது. 
சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கிக்கும்‌ பொறுப்பைத்‌ தேவன்‌ தூதர்களுக்கல்ல ஆனால்‌ 
மனிதர்களுக்கே கொடுத்தார்‌ (மத்தேயு 28:18-20; மாற்கு 16:15, 16; 2 கொரிந்தியர்‌ 
4:7ஐக்‌ காணவும்‌). “சுவிசேஷம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தையின்‌ வினைவடிவம்‌ 10:7ல்‌ காணப்படுகிறது (“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 
3” என்ற புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌, “பெரிய செய்தியைக்கொண்ட சிறிய புத்தகம்‌” 
என்ற பாடத்தில்‌ 10:7ன்‌ மீதான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌). ஆனால்‌ இந்த ஒரு 
இடத்தில்‌ மாத்திரமே இந்தப்‌ பெயர்ச்சொல்‌ வடிவம்‌ காணப்படுகிறது. ““சுவிசேஷம்‌” 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தை எவ்வகையிலாவது 
“நற்செய்தியாக?” உள்ளவற்றை அர்த்தப்படுத்தும்‌ பொதுவான கருத்தில்‌ 
பயன்படுத்தப்பட முடியும்‌, ஆனால்‌ முதல்‌ தூதனிடத்தில்‌ இருந்து வந்த 
செய்தியானது, “பொதுவான நற்செய்தி” என்று தகுதிப்படுத்தப்படுதல்‌ மிகவும்‌ 
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கடினமானதாக உள்ளது. இருப்பினும்‌, இது, ஏவுதல்‌ பெற்ற மனிதர்களால்‌ 
பிரசங்கிக்கப்பட்ட சுவிசேஷத்தின்‌ ஒரு அம்சத்தை முன்வைக்கிறது. இது “ஒரு 
மாறுபட்ட சுவிசேஷம்‌ அல்ல” என்று நாம்‌ நம்புவதற்கு ஒரு காரணத்தைத்‌ தருகிறது. 
(2 கொரிந்தியர்‌ 11:4 மற்றும்‌ கலாத்தியர்‌ 1:6, 7 ஆதிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌.) 
இது சுவிசேஷத்தை தவிர வேறு ஏதாவதாக இருக்கும்‌ என்று நம்புவதற்குக்‌ 
காரணமே இல்லை. sMyer Pearlman, Windows Into the Future: Devotional Studies in the 
Book of Revelation (Springfield, Mo.: Gospel Publishing House, 1941), 131. 
“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 14:6, 7 வசனங்கள்‌, அமெரிக்காவின்‌ நியூயார்க்‌ 
மாகாணத்தின்மீது பறந்து, குறிப்பிட்ட கற்பலகைகளைப்‌ போடும்‌ ஒரு தூதனை 
விவரிப்பதாகவும்‌, அதை மார்மனியத்தின்‌ தோற்றுவிப்பாளரான ஜோசப்‌ ஸ்மித்‌ 
என்பவர்‌, கண்டு அதை வெளியிடுவதாக (அதில்‌ உள்ளவற்றை) பொருள்‌ விளக்கம்‌ 
செய்ததாகவும்‌ பிற்காலப்‌ பரிசுத்தவான்கள்‌ என்ற சடையார்‌ போதிக்கின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, 
அப்போஸ்தலர்களுக்கு தரப்பட்ட வெளிப்படுத்துதல்‌ நிறைவுற்றது என்றே புதிய 
ஏற்பாடு போதிக்கிறது (யோவான்‌ 16:13; 2 பேதுரு 1:3; யூதா 3). “பின்னாளில்‌ 
வெளிப்படுத்தப்பட்டவை”” என்று அழைக்கப்படும்‌ கருத்துக்கள்‌ யாவும்‌ 
வசனத்துடன்‌ கருத்துக்களைக்‌ கூடுதலாக்கும்‌ குற்றம்‌ உடையவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றன (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 22:18, 19). 0]. W. Roberts, The Revelation 
to John (The Apocalypse), The Living Word Commentary Series (Austin, Tex.: Sweet Pub- 
lishing Co., 1974), 119. 

"Owen L. Crouch, Expository Preaching and Teaching: Revelation (Joplin, Mo.: Col- 
lege Press Publishing Co., 1985), 259. “முன்பே குறிப்பிட்டபடி, “பூமியின்‌ குடிகள்‌” 
(அல்லது அதற்குச்‌ சமமான சொற்றொடர்கள்‌) அவிசுவாசிகளைக்‌ 
குறிப்பதாயிருக்கையில்‌, “சகல ஜாதிகளுக்கும்‌, கோத்திரத்தாருக்கும்‌, 
பாஷைக்காரருக்கும்‌, ஜனக்கூட்டத்தாருக்கும்‌” என்பது “ஒவ்வொருவருக்கும்‌” 
என்பதைக்‌ கூறுவதற்கான அளவையியல்‌ வகையைச்‌ சார்ந்ததாக உள்ளது. 
எல்லாரும்‌ காணும்படிக்குத்‌ தாதன்‌ வானத்தின்‌ மத்தியிலே பறந்தார்‌, மற்றும்‌ அவர்‌, 
எல்லாரும்‌ கேட்கும்படி உரத்த குரலில்‌ பேசினார்‌. '“ஏறக்குறைய இதற்கு ஒப்பான 
வார்த்தைகள்‌ 10:6ல்‌ தேவனை விவரிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டிருந்தன. 14:7ல்‌ 
தரப்பட்ட வேண்டுகோளானது, லீஸ்திராவில்‌ புறதெய்வ வணக்கத்தாருக்குப்‌ பவுல்‌ 
கொடுத்த வேண்டுகோளைப்‌ போலவே இருந்தது (நடபடிகள்‌ 14:15). தேவன்‌ 
உண்டாக்கிய உலகத்தின்‌ மூலமாக உண்மையான தேவனை மக்கள்‌ அறிந்திருக்க 
வேண்டும்‌ என்பது 14:7ன்‌ மறைமுகமான கருத்தாக உள்ளது (ரோமர்‌ 1:18-21ஓக்‌ 
காணவும்‌). “வேளை? என்பது சரியான, ஏற்புடைய வேளை என்பதைக்‌ 
குறிப்பிடுவதற்கு அப்போஸ்தலர்‌ யோவானால்‌ கொடுக்கப்பட்டதாக இருக்கிறது. 
நான்‌ தவறாகப்‌ புரிந்துகொள்ளப்பட விரும்பவில்லை. தனிநபர்கள்‌, 
சுவிசேஷத்தைப்‌ புறக்கணிப்பதால்‌ மாத்திரம்‌ இழந்துபோகப்படுவதில்லை. விஷயம்‌ 
அப்படியிருந்தால்‌ நாம்‌ சுவிசேஷத்தை ஒருக்காலும்‌ பிரசங்கியாதிருப்பதே நலமாய்‌ 
இருக்கும்‌; இவ்விதமாக அவர்கள்‌ அதைப்‌ புறக்கணிப்பதற்கான வாய்ப்பை 
ஒருக்காலும்‌ பெற்றிருக்கமாட்டார்கள்‌. இயேசு வருவதற்கு முன்பாகவே 
மனிதகுலம்‌ இழந்துபோகப்பட்டிருந்தது; அதனால்தான்‌ அவர்‌ வந்தார்‌. 
அதேவேளையில்‌, சுவிசேஷத்திற்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்ய வாய்ப்புக்கொண்டிருந்து, 
அதைப்‌ புறக்கணித்தல்‌ என்பதில்‌ குறிப்பாகத்‌ தனித்தன்மை ஏதோ சில உள்ளது! 
“Thomas F. Torrance, The Apocalypse Today (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans 
Publishing Co., 1959), 96. ‘H. L. Ellison, / Peter-Revelation, Scripture Union Bible Study 
Books Series (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1969), 71. “Rubel 
Shelly, The Lamb and His Enemies: Understanding the Book of Revelation (Nashville: 20th 
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Century Christian Foundation, 1983), 87. “விழுந்து?” என்பது திரும்பவும்‌ 
கூறப்படுதலானது, அந்தக்கூற்றிற்கு வலியுறுத்தத்தைக்‌ கூட்டுவதாக உள்ளது; 
குறிப்பாக, இது முன்கூறப்பட்ட நிகழ்ச்சி நடக்கும்‌ என்பதை உறுதிப்படுத்துறெது. 

மகா பாபிலோன்‌ பற்றிய ஒரு கலந்துரையாடலுக்கு, இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ 
பிற்பகுதியில்‌ உள்ள “பாபிலோன்‌ உங்களை மோசம்போக்க முயற்சி செய்யும்போது” 
என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. Robert Mounce, The Book of Revelation, The New Interna- 
tional Commentary on the New Testament Series (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans 
Publishing Co., 1977), 273. Albert H. Baldinger, Preaching From Revelation: Timely Mes- 
sages for Troubled Hearts (Grand Rapids, Mich.: Zondervan Publishing House, 1960), 79. 
KJV வேதாகமம்‌ “நகரம்‌” என்ற வார்த்தையைக்‌ கூட்டுகிறது. ஆனால்‌ இவ்வசனத்தில்‌ 
“நகரம்‌” என்ற வார்த்தை இருப்பதை கையெழுத்துப்‌ பிரதியின்‌ நிரூபணம்‌ 
ஆதரிப்பதில்லை; ஆனால்‌ 17:18ல்‌ பாபிலோன்‌ என்பது “பூமியின்‌ ராஜாக்கள்மீது 
ராஜ்யபாரம்‌ பண்ணுறெ மகா நகரமேயாம்‌” என்று குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. 
ஆங்கிலத்தில்‌ “றa5$5i0॥” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தையானது “வாகா” (தமிழில்‌ “கோபம்‌””) என்று அதிகம்‌ பொதுவாக 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. ஆங்கிலத்தில்‌ “1றறலாகிit)” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தையானது “வேசித்தனம்‌” என்பதற்கான 
வார்த்தையாக உள்ளது. “யோவானின்‌ நாட்களில்‌ “பாபிலோன்‌” என்பது 
முதலாவதாக மற்றும்‌ முக்கியமாக ரோமாபுரி நகரத்தின்‌ அடையாளத்துவமாக 
இருந்தது என்று நமது படிப்புகளில்‌ நாம்‌ ஏற்கனவே பலமுறை குறிப்பிட்டுள்ளோம்‌ 
(17:9, 18); ஆனால்‌, நாம்‌ காணப்போகின்றபடி, அது இன்னும்‌ அதிகமானவற்றை 
அடையாளப்படுத்துகிறது. “பாபிலோனின்‌ வீழ்ச்சி 18ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ விபரமாகத்‌ 
தரப்பட்டுள்ளது. “ஏசாயா, பழங்கால பாபிலோனின்‌ வீழ்ச்சியைப்‌ பற்றிப்‌ 
பேசியபோது இதே செயலைச்‌ செய்தார்‌; அவர்‌ அந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ ஏற்கனவே 
நடைபெற்றுவிட்டது போல்‌ பேசினார்‌ (ஏசாயா 21:9). பேச்சின்‌ இந்த உருவகம்‌ 
“prolepsis” (முன்னதாகவே உரைத்தல்‌) என்று அழைக்கப்படுகிறது. ]௦hn Risse, “Evil 
Beasts and the Victorious Lamb,” Sermon preached at the Southern Hills church of Christ, 
Abilene, Texas, 5 May 1991. 

“நல்ல செய்தி, மோசமான செய்தி” என்ற ஆய்வுப்பொருள்‌ எனக்குக்‌ 
கிடைத்தது, ஆனால்‌ நான்‌ ஏற்புடையதாக்கிக்‌ கொண்ட மூன்றாவது கருத்து ஒன்றை 
இராபர்ட்‌ முல்ஹாலன்ட்‌ என்பவர்‌ கூட்டினார்‌: “நீங்கள்‌ தேர்ந்துகொள்ளுங்கள்‌” 
(M. Robert Mulholland Jr., Revelation: Holy Living in an Unholy World, Francis Asbury 
Press Commentary, gen. ed. M. Robert Mulholland Jr. [Grand Rapids, Mich.: Francis Asbury 
Press, 1990], 244). “9ம்‌ வசனத்தில்‌ (ஆங்கிலத்தில்‌) “ம” என்ற வார்த்தை உள்ளடக்கப்‌ 
பட்டிருத்தல்‌ ஒரு விருப்பத்தேர்வைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்றெது. “கோபத்தின்‌ 
பாத்திரத்தில்‌ குடித்தல்‌ என்பது தண்டைனையைக்‌ குறிப்பதற்கான பொதுவான 
வேதாகம உருவகமாக உள்ளது (ஏசாயா 51:17; எரேமியா 25:15; சங்கேம்‌ 75:8; 


“கலப்பில்லாமல்‌ 


மத்தேயு 20:22; 26:39 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌). 
வார்க்கப்பட்ட” இராட்ச இரசம்‌ என்ற குறிப்பு, யோவானின்‌ நாட்களில்‌ உணவு 
மேஜையில்‌ உள்ள திராட்ச இரசத்தில்‌ தண்ணீர்‌ கலப்பதைக்‌ குறித்தது என்று சிலர்‌ 
நினைக்கின்றனர்‌. ஒரு பங்கு திராட்ச இரசத்துடன்‌ ஆறுபங்கு தண்ணீர்‌ சேர்த்தல்‌ 
என்பது பொதுவான கலப்பாக இருந்தது. *Bரiஙstone (கந்தகம்‌) என்பது 
கந்தகத்தைக்குறிக்கும்‌ ஒரு பழைய ஆங்கிலச்‌ சொல்லாகும்‌, இது இல்லாமல்போகச்‌ 
செய்யக்‌ கடினமான பொருளாக இருப்பதுடன்‌, அமிலத்தன்மையுடன்‌ கரிப்பூட்டும்‌ 
புகையுடன்‌ எரியக்கூடி யதாகவும்‌ இருந்தது” (Bruce M. Metzger, Breaking the Code: 
Understanding the Book of Revelation [Nashville: Abingdon Press, 1993], 78). கந்தகம்‌ 
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பற்றிய அதிகமான கருத்துக்களுக்கு, “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 3” என்ற 
புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌, “நரகத்தின்‌ முன்சுவை” என்ற பாடத்தில்‌, 9:17, 18க்கான 
விளக்கங்களைக்‌ காணவும்‌. “சாதாரணமாக, பிறர்‌ முன்னிலையில்‌ 
பெறப்படும்போது தண்டனையின்‌ வேதனையானது அதிகரிப்பதாகக்‌ 
காணப்படுகிறது. (எடுத்துக்காட்டாக, பிள்ளைகள்‌ மற்றவர்களின்‌ முன்னிலையில்‌ 
குண்டிக்கப்படுதலை விரும்புவதில்லை.) இயேசுவை மறுதலிப்பவர்கள்‌ தூதர்கள்‌ 
முன்பாக மறுதலிக்கப்படுவார்கள்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌ லூக்கா 12:9; மாற்கு 
8:38ஐக்‌ காணவும்‌). சிலர்‌ கருத்துத்‌ தெரிவித்துள்ளதுபோல்‌, துன்மார்க்கருக்குத்‌ 
தண்டனை கிடைப்பதில்‌ தூதர்களும்‌ இயேசுவும்‌ இன்பம்‌ அடைவார்கள்‌ 
என்பதற்கான குறிப்பு எதுவும்‌ இவ்வசனத்தில்‌ இருப்பதில்லை. இயேசுவின்‌ 
முன்னிலையில்‌ தண்டனைத்‌ தரப்படுதல்‌ என்பது, 14:9-11, பாவத்திற்கான நித்திய 
தண்டனையைக்‌ குறிப்பதில்லை என்று சிலர்‌ வலியுறுத்துகன்றனர்‌, ஏனென்றால்‌ 
நித்திய தண்டனை என்பது தேவனுடைய பிரசன்னத்திற்குப்‌ புறம்பே 
குரப்படுவதாயிருக்கும்‌ (2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 1:7-9; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
21:27; 22:14, 15ஜயும்‌ காணவும்‌). இது சரியானதாக இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ 14:11 
வசனமானது, நிச்சயமாகவே நித்திய தண்டனையைப்‌ போன்றே ஒலிக்றெது. இது 
ஒரு தரிசனம்‌ என்பதை மனதில்‌ வைக்கவும்‌. இது நித்திய தண்டனையைக்‌ 
குறிப்பதில்லை என்றால்‌, இது குறைந்தபட்சம்‌ அவ்வகைப்பட்டதாகவாவது 
உள்ளது. “Ray Summers, Worthy Is the Lamb (Nashville: Broadman Press, 1951), 181. 
“மத்தேயு 25:30; லூக்கா 16:23 ஆதிய வசனங்களையும்‌ காணவும்‌. இயேசுவை 
யாரேனும்‌ “துணை (கீழான) கிறிஸ்தவர்‌” என்று பெயரிடத்‌ துணிவார்களா? 
“இயேசு, தேவனுடைய ஆலயமாகிய (1 கொரிந்தியர்‌ 6:19, 20) உடலை 
ஊனப்படுத்துதல்‌ பற்றிப்‌ போதிக்கவில்லை. மாறாக அவர்‌, நமது வாழ்வில்‌, 
இழந்துபோகப்படுவதற்குக்‌ காரணமாயிருக்கும்‌ எதையும்‌ நீக்கிப்போடுகல்‌ பற்றிப்‌ 
போதித்தார்‌. 

“This illustration was adapted from David F. Burgess, comp., Encyclopedia of Sermon 
Illustrations (St. Louis, Mo.: Concordia Publishing House, 1988), 99. “இது 13:10ன்‌ 
முடிவில்‌ உள்ள சொற்றொடரின்‌ மறு உரையாக மற்றும்‌ சொல்விளக்கமாக உள்ளது. 
NASB வேதாகமத்தில்‌ ஒரு நேரடியான மொழிபெயர்ப்பு உள்ளது: “Here is the per- 
severance of the saints.” பல விளக்கவுரையாளர்களும்‌ மொழிபெயர்ப்பாளர்களும்‌, 
இந்தக்‌ கூற்றை ஒரு கட்டளையாக்கும்படியான வார்த்தைகளைக்‌ கூட்டுகின்றனர்‌: 
“Here is a call for perseverance”; “This is a summons to persevere.” இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ 
எவ்வகையில்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டாலும்‌, இது உண்மையுள்ளவர்களுக்கு 
ஊக்கமூட்டுதல்‌ என்பதையே நோக்கங்கொண்டுள்ளது. இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ உள்ள 
“தாணுங்கள்‌, கவனியுங்கள்‌ மற்றும்‌ கற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ 
13:10க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. “இந்த வார்த்தைகள்‌ எழுதப்பட்ட 
வேளையில்‌, இவ்வார்த்தைகள்‌, பின்வரும்‌ விசேஷித்த மறைகருத்தை கொண்டிருந்து 
இருக்கலாம்‌: “பேரரசனின்‌ கட்டளைகளைக்‌ கடைப்பிடிப்பதற்கு பதிலாக, தேவனு 
டைய கட்டளைகளைக்‌ கடைப்பிடிப்பவர்கள்‌ யாரோ, பேரரசின்‌ சொரூபத்திற்கு 
முன்பாக இயேசுவை மறுதவிப்பதற்குப்‌ பதிலாக இயேசுவின்‌ மீதுள்ள 
விசுவாசத்தைக்‌ காத்துக்கொள்பவர்கள்‌ யாரோ அவர்கள்‌ ... .” “பேசுபவர்‌ யார்‌ 
என்று அடையாளப்படுத்தப்படவில்லை, ஆனால்‌ தேவனோ அல்லது தேவனுக்காகப்‌ 
பேசும்‌ ஒருவரோ இங்கு பேசியிருப்பார்‌ என்று நாம்‌ யூகிக்க வேண்டியுள்ளது. 
“இதுமுதல்‌?” என்ற சொற்றொடருடன்‌ வசனரீதியான சிரமங்கள்‌ சில 
தொடர்புகொண்டுள்ளன. எடுத்துக்காட்டாக, இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ 
இவ்வாக்கியத்தில்‌ மிகச்சரியாக எவ்விடத்தில்‌ வரவேண்டும்‌ மற்றும்‌ இது எதை 
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மாற்றமடையச்‌ செய்கிறது என்பவை பற்றிச்‌ சல கேள்விகள்‌ உள்ளன. (நவீன 
மொழிபெயர்ப்புகள்‌ பலவற்றை ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்கவும்‌.) 13ம்‌ வசனத்தின்‌ 
வாக்குத்தத்தம்‌ ஏற்படுத்தப்படுவதற்கு முன்பு கர்த்தருக்குள்‌ மரித்திருந்தவர்கள்‌ 
பாக்கியவான்களாய்‌ இருக்கமாட்டார்கள்‌ என்று இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ 
அர்த்தப்படுத்தாதிருக்கலாம்‌. இந்த சொற்றொடர்‌, எதிர்காலத்தில்‌ துன்புறுபவர்கள்‌ 
கவலைப்படத்தேவையில்லை என்பதற்கான பலத்த உறுதிப்பாடாக மாத்திரம்‌ 
இருக்கிறது: அவர்கள்‌ பாக்கியவான்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌. *சிலவற்றை 
எழுதும்படிக்கும்‌ (1:11, 19; 2:1, 8, 12, 18; 3:1, 7, 14), மற்றும்‌ சிலவற்றை 
எழுதாதிருக்கும்படிக்கும்‌ (10:4) யோவானுக்கு அறிவுறுத்தப்பட்டிருந்தது. “எழுது” 
என்ற கட்டளை வருகிற ஒவ்வொரு இடத்திலும்‌, தொடர்ந்து வரவிருந்தவை 
விசேஷித்த தனிச்சிறப்புக்‌ கொண்டிருந்தன என்று அது சுட்டிக்காண்பிக்றெது (19:9; 
21:5 ஆகிய வசனங்களையும்‌ காணவும்‌). ”K]V வேதாகமத்தில்‌ “their works do follow 
ஙூ” என்று உள்ளது, ஆனால்‌ “ஈரம்‌” என்ற முன்னிடைச்‌ சொல்‌ மூல வசனத்தின்‌ 
பாகமாக உள்ளது. அவர்கள்‌ தேவனுடைய ஊழியத்தில்‌ என்ன செய்துள்ளனர்‌ 
அல்லது அவர்‌ நிமித்தம்‌ அவர்கள்‌ எவ்வாறு உபத்திரவப்பட்டுள்ளனர்‌ என்பதைத்‌ 
தேவன்‌ மறுப்பதில்லை என்பதே இவ்விடத்தில்‌ பாடமாக உள்ளது (1 கொரிந்தியர்‌ 
15:58ஐக்‌ காணவும்‌). ஒரு கலசம்‌ தண்ணீர்கூட மறக்கப்படாது (மத்தேயு 10:42)! 
“இது ஒரு வலிவார்ந்த உறுதிப்பாடாக உள்ளது. உலகில்‌ நான்‌ வாழும்பகுதியில்‌ 
கூறப்படுகிற, “Ye5, 10௦௦41” என்ற சொற்றொடர்‌ இந்தக்‌ கருத்தை 
வெளிப்படுத்துவதாக உள்ளது. “வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ முதல்‌ 
பாக்கியத்திற்கு, “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌ 
“ஆண்டவரே, எதுவரைக்கும்‌?” என்ற பாடத்தில்‌ 1:3க்கான குறிப்பைக்‌ காணவும்‌. 
George Eldon Ladd, A Commentary on the Revelation of John (Grand Rapids, Mich.: Wm. 
B. Eerdmans Publishing Co., 1972), 198. இதே கிரேக்க வார்த்தை 2:2ல்‌ “பிரயாசம்‌” 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற 
புத்தகத்தில்‌ 2:2க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. 

15யறmer5, 182. “இளைப்பாறுதல்‌” என்பது “செயல்படுவதில்‌ இருந்து 
ஓய்ந்திருத்தல்‌” என்று அர்த்தப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ “புத்துணர்வூட்டப்படுதல்‌” 
என்று அர்த்தப்படுகிறது. பரலோகத்தில்‌ நாம்‌ இன்னமும்‌ தேவனைச்‌ 
சேவித்துக்கொண்டிருப்போம்‌. £2-Dவு என்பது ஒரு இரகசியமான நாளுக்கான 
பொதுவான இராணுவச்‌ சொற்றொடராக உள்ளது (“௰” என்பது “அறியப்படாத 
நாளுக்கானதாக?” உள்ளது). இந்த நாளில்‌ ஒரு இராணுவ நடவடிக்கை 
தொடங்கப்பட வேண்டியதாக உள்ளது. உண்மையான தேதிக்குப்‌ பதில்‌ இந்தக்‌ 
குறிப்பு வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தித்‌ இட்டங்கள்‌ ஏற்படுத்தப்படுகின்றன - 
எடுத்துக்காட்டாக, “19-0105-3” (தொடக்கத்‌ தாக்குதலுக்கு மூன்று நாட்கள்‌ பின்பு). 
மிகப்பிரபலமான 9-0 என்பது பிரான்ஸ்‌ நாட்டில்‌ நார்மண்டி என்ற இடத்தில்‌ 
நடைபெற்ற தாக்குதலாக உள்ளது. சட்டப்படி, இந்த சொற்றொடர்‌ இப்போது 
அந்த நிகழ்ச்சியைக்‌ குறிப்பிடுகிறது. uted in Burgess, 177. 











மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 
ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 
1. “சுவிசேஷம்‌” என்ற வார்த்தை எதை அர்கத்தப்படுத்துகிறது? முதல்‌ 
தூதனின்‌ செய்தியானது எந்தக்‌ கருத்தில்‌, “நற்செய்தியாக” 
இருந்தது? 
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10. 


11. 


பாபிலோன்‌ என்ற பழங்கால நகரத்தைப்‌ பற்றி வேதாகமம்‌ 
போதிப்பது என்ன என்பகைக்குறித்து மறுகண்ணோட்டமிடவும்‌. 
“மகா பாபிலோனுடன்‌”” தொடர்புபடுத்தப்படும்‌ அந்த 
மெசப்பொத்தாமியா நகரத்தின்‌ சில குணங்கள்‌ யாவை? 
(13மற்றும்‌ 14ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ அறிமுகப்படுத்தப்பட்ட படியாக) 
வலுசர்ப்பத்தின்‌ மூன்று உடன்வேலையாட்களைப்‌ பற்றியும்‌ அவை 
ஒவ்வொன்றும்‌ நம்மைத்‌ தேவனுக்கு கீழ்ப்படியாதவாறு இருக்கச்‌ 
செய்ய எவ்வாறு முயற்சி செய்கின்றன என்பது பற்றியும்‌ கூறவும்‌. 
இரண்டாவது தூதன்‌, பாபிலோனின்‌ வீழ்ச்சி நடப்பதற்கு 
முன்பாகவே, “பாபிலோன்‌ விழுந்தது” என்று கூறியது ஏன்‌? 
மிருகத்தை வணங்கியதால்‌ ஏற்பட்ட குறுகியகால விளைவுகள்‌ 
யாவை? மிருகத்தை வணங்க மறுப்பதால்‌ ஏற்பட்ட குறுகியகால 
விளைவுகள்‌ யாவை? 

மிருகத்தை வணங்கியதால்‌ ஏற்பட்ட நீண்டகால விளைவுகள்‌ 
யாவை? கர்த்தருக்கு உண்மையாக நிலைத்திருப்பதால்‌ ஏற்படும்‌ 
நீண்டகால விளைவுகள்‌ யாவை? 

துன்மார்க்கருக்கு வரும்‌ தண்டனையைப்பற்றி வேதாகமம்‌ 
போதிப்பது என்ன? இதில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள 
சொற்றொடர்கள்‌ பற்றி உங்கள்‌ மறுசெயல்‌ என்ன? 
“தர்த்தருக்குள்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ எதை அர்த்தப்படுத்துறெது? 
“கர்த்தருக்குள்‌ மரித்தல்‌” என்பது எதை அர்த்தப்படுத்துறெது? 
“கர்த்தருக்குள்‌ மரிக்கின்றவர்கள்‌” எவ்வகையில்‌ ஆசீர்வதிக்கப்‌ 
படுகின்றனர்‌? 

14:13ல்‌ உள்ள “இளைப்பாறுதல்‌” என்ற வார்த்தை “செயல்பாட்டில்‌ 
இருந்து ஓய்ந்திருத்தல்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறதா? பரலோகத்தில்‌ 
நாம்‌ எந்தக்கருத்தில்‌ “ஓய்ந்திருப்போம்‌”? 

கர்த்தருக்குப்‌ புறம்பே மரித்தல்‌ மற்றும்‌ கர்த்தருக்குள்‌ மரித்தல்‌ 
என்பவை எதை அர்கத்தப்படுத்துகின்றன என்று மறுகண்ணோட்டம்‌ 
இடவும்‌. நீங்கள்‌ செய்ய விரும்புவது என்ன? 
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வானத்தின்‌ மத்தியில்‌ பறக்கும்‌ தூதன்‌ 
(14:6, 8, 9) 
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47 
அறுவடை நரம்‌! 


[14.14-20) 


எதிர்காலம்‌ எப்படியிருக்கும்‌ என்று அறிந்து கொள்வதற்காக, 
நம்பிக்கை இழந்த மக்களால்‌ பல கோடிக்கணக்கான ரூபாய்கள்‌ ஒவ்வொரு 
ஆண்டும்‌ செலவிடப்படுகின்றன. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ ஜாதகங்களைக்‌ 
கலந்தாய்வு செய்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ “வருங்காலத்தைப்பற்றிக்‌ கூறுவதாக” 
சொல்பவர்களிடம்‌ தொலைபேசியில்‌ பேசுகின்றனர்‌, மற்றும்‌ 
மரித்தவர்களுடன்‌ தொடர்பு கொள்கின்றவர்களிடத்தில்‌ செல்லுகின்றனர்‌. 
அவர்கள்‌ அவுஜா பலகைகளின்மீது உலாவுகின்றனர்‌. அடுத்த நாளில்‌ மற்றும்‌ 
அதற்கு அடுத்த நாளில்‌ என்ன நடக்கும்‌ என்பதை முன்னுரைக்கும்‌ 
முயற்சியில்‌ சிலர்‌ அங்கொன்றும்‌ இங்கொன்றுமான புள்ளிவிபரங்களை 
ஆய்வு செய்யும்‌ வகையில்‌ தங்கள்‌ கனணிகளுக்குத்‌ திட்டம்‌ வகுத்து 
வைத்துள்ளனர்‌. மிகச்சிறந்தவகையில்‌, இந்த ஆதாரமூலங்கள்‌ யாவும்‌ 
கற்பனைகளுடன்‌ வெளிவருகின்றன - இவற்றில்‌ ஒருசில, கற்றறிந்த 
யூகங்களாக உள்ளன, இவற்றில்‌ பெரும்பான்மையானவை முற்றிலும்‌ 
நம்பகமற்ற யூகங்களாக உள்ளன. எதிர்காலம்‌ வைத்துள்ளது என்ன 
என்பதை அறிகின்ற ஒரே ஒருவர்‌ தேவன்தான்‌ - எதிர்காலத்தைப்‌ பற்றிய 
சிறு குறிப்புகளைத்‌ தரக்கூடிய ஒரே ஒரு புத்தகம்‌ வேதாகமம்தான்‌. 

எதிர்காலத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, மனிதகுலமானது ஒரு 
உச்சக்காட்டு வேளையை நோக்கித்‌ துரிதமாகத்‌ செல்லுகிறது என்பதே 
வேதாகமம்‌ நமக்குக்‌ கூறுகிற மிக முக்கியமான விஷயமாக உள்ளது: அது, 
கிறிஸ்து திரும்ப வருகின்ற, மற்றும்‌ ஒவ்வொரு நபரும்‌ நியாயந்தீர்க்கப்‌ 
படுவதற்காகத்‌ தேவனுடைய அரியணை முன்பாக நிற்கின்ற வேளையாக 
உள்ளது. 











6௨ 


. மனுஷகுமாரன்‌ தமது மகிமைபொருந்தினவராய்ச்‌ சகல 
பரிசுத்த தூதரோடுங்கூட வரும்போது, தமது மகிமையுள்ள 
சிங்காசனத்தின்‌ மேல்‌ வீற்றிருப்பார்‌. அப்பொழுது, சகல ஜனங்களும்‌ 
அவருக்கு முன்பாக சேர்க்கப்படுவார்கள்‌. மேய்ப்பனானவன்‌ 
செம்மறியாடுகளையும்‌ வெள்ளாடுகளையும்‌ வெவ்வேறாகப்‌ 
பிரிக்கிறதுபோல அவர்களை அவர்‌ பிரித்து, செம்மறியாடுகளைத்‌ தமது 
வலதுபக்கத்திலும்‌, வெள்ளாடுகளைத்‌ தமது இடதுபக்கத்திலும்‌ 
நிறுத்துவார்‌” (மத்தேயு 25:31-33). 


வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 14:14-20 வசனப்பகுதியானது, 
இக்கட்டான அந்த வேளையைப்‌ பற்றி, அறுவடையின்‌ உருவகத்தில்‌ 
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பேசுகிறது.' இதே உருவகத்தை இயேசு தமது போதனையில்‌ 
பயன்படுத்தியிருந்தார்‌.” இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌, கோதுமை மற்றும்‌ களைகள்‌ 
பற்றிய அவரது உவமைக்கு விளக்கம்‌ கேட்டபோது, அவர்‌ பின்வருமாறு 
கூறினார்‌, 


... அறுப்பு உலகத்தின்‌ முடிவு; அறுக்கிறவர்கள்‌ தேவதூதர்கள்‌. ... மனுஷ 
குமாரன்‌ தம்முடைய தூதர்களை அனுப்புவார்‌; அவர்கள்‌ அவருடைய 
ராஜ்யத்தில்‌ இருக்கிற சகல இடறல்களையும்‌ அக்கிரமஞ்‌ 
செய்கிறவர்களையும்‌ சேர்த்து, அவர்களை அக்கினிச்‌ சூளையிலே 
போடுவார்கள்‌; அங்கே அழுகையும்‌ பற்கடிப்பும்‌ உண்டாயிருக்கும்‌. 
அப்பொழுது நீதிமான்கள்‌ தங்கள்‌ பிதாவின்‌ ராஜ்யத்திலே 
சூரியனைப்போலப்‌ பிரகாசிப்பார்கள்‌ ... (மத்தேயு 13:39-43). 


இன்னொரு சந்தர்ப்பத்தில்‌, வளரும்‌ விதைபற்றிய உவமையை இயேசு 
பின்வரும்‌ வார்த்தைகளுடன்‌ முடித்தார்‌: “பயிர்‌ விளைந்து அறுப்புக்காலம்‌ 
வந்தவுடனே, (விவசாயி) அறுக்றெதற்கு ஆட்களை அனுப்புகிறான்‌” (மாற்கு 
4:29.” 

விவசாயம்‌ என்பது முக்கியமான தொழிலாய்‌ இருந்த நாட்களில்‌, 
அறுவடைக்காலம்‌ என்பது விசேஷித்த அர்த்தம்‌ நிறைந்த விவரிப்பாக 
இருந்தது. நீண்ட வளர்ப்புக்காலத்திற்கு பின்பு வந்தபடி யாலும்‌, விவசாயச்‌ 
செயல்முறையின்‌ உச்சகட்டமான நிகழ்ச்சியாக இருந்தபடியாலும்‌, 
அறுப்புக்காலம்‌ என்பது சிறப்புமிக்கதாக இருந்தது.” நான்‌ ஒரு பையனாக 
இருந்தபோது, பல்வேறு வகையான பயிர்களின்‌ அறுவடைப்‌ பணிகளில்‌ 
நான்‌ உதவி செய்திருக்கின்றேன்‌. ஒரு கோடையில்‌ நான்‌ கோதுமை 
அறுவடையில்‌ வேலை செய்திருக்கிறேன்‌. அறுவடை என்பது ஒரு 
கடினமான வேலையாக, சக்தியைத்‌ தீர்ந்துபோகச்‌ செய்யும்‌ வேலையாக, 
அழுக்கான வேலையாக உள்ளது - ஆனால்‌ அது மன எழுச்சியைத்‌ தரும்‌ 
வேலையாகவும்‌ உள்ளது, ஏனென்றால்‌ அது பலமாதங்கள்‌ முயற்சி 
செய்தகன்‌ முடிவாக உள்ளது. 

14:14-20ஐ நீங்கள்‌ முதலில்‌ வாசிக்கும்போது, 


..இரண்டு அறுவடைகள்‌ இருப்பதாக தோன்றுகிறது: 14:14-16, 17-20. 
இருப்பினும்‌, இவைகள்‌, ஒரே நிகழ்ச்சியின்‌ இரண்டு பக்கங்களாக 
உள்ளன, இது ஒரே வேளையில்‌ நிகழ்ந்த தரிசனத்தின்‌ பிரிக்க முடியாத 
இரண்டு பாகங்களாக உள்ளன. இரண்டு விளைவுகளைக்‌ கொண்ட 
ஒரு அறுவடை உள்ளது: ஒன்று புதிய எருசலேமின்‌ 
குடிமக்களுக்கானது (14:14-16); மற்றும்‌ ஒன்று வீழ்ந்துபோன 
பாபிலோனின்‌ குடிமக்களுக்கானது (வசனங்கள்‌ 17-20).* 


0. 1. கேயர்டு என்பவர்‌, தரிசனத்தின்‌ இவ்விரு பாகங்களையும்‌ 14:14-20 
“ஓரே ஆய்வுக்கருத்தின்‌ மாறுதல்கள்‌” என்று அழைத்தார்‌.” 
இவ்வசனப்பகுதியானது, மனிதகுலத்திற்கான நியாயத்கீர்ப்பின்‌ 
கடை சிநாளைச்‌ சித்தரிக்கிறகா, அல்லது ரோமப்பேரரசின்‌ அழிவு என்பது 
முதன்மைக்‌ கண்ணோட்டமாக உள்ளதா என்பது பற்றிக்‌ கேள்வி உள்ளது. 


116 


இது கடைசி நியாயத்தர்ப்பின்‌ விரிவான சித்தரிப்பாக உள்ளது என்று 
நம்பும்படிக்கு இதன்‌ மொழிநடை என்னை வழிநடத்துகிறது, ஆனால்‌ 
எவ்வகையிலும்‌ இது அந்தக்‌ கடைசி நாளின்‌ மாதிரியாகவே உள்ளது. இது 
நம்‌ ஒவ்வொருவரையும்‌, “கிறிஸ்து மறுபடியும்‌ வரும்போது, பாதுகாக்கப்‌ 
படும்‌ கோதுமைபோல்‌ நான்‌ கொண்டுவரப்படுவேனா, அல்லது தேவ 
கோபத்தின்‌ ஆலையில்‌ நசுக்கப்படும்‌ திராட்சப்பழம்‌ போல்‌ நான்‌ 
மிதிக்கப்படுவேனா?” என்று கேட்கச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 

முதலில்‌ நாம்‌ இந்த அறுவடையை, கர்த்தருக்கு உண்மையாய்‌ 
இருப்பவர்களின்‌ கருத்து நோக்கில்‌ ஆராய்வோம்‌. பின்பு நாம்‌ இந்த 
அறுவடையை, அவரை பின்பற்ற மறுத்தவர்களின்‌ கண்ணோட்டத்தில்‌ 
கண்ணோக்குவோம்‌. 


அறுவடை - மற்றும்‌ மகிழ்ச்சி (14:14-16) 


பின்பு நான்‌ பார்த்தபோது, இதோ, வெண்மையான 
மேகத்தையும்‌, அந்த மேகத்தின்மேல்‌ (8) மனுஷகுமாரனுக்‌ 
கொப்பானவராய்த்‌ தமது சிரசின்மேல்‌ பொற்கிரீடத்தையும்‌, தமது 
கையிலே கருக்குள்ள அரிவாளையுமுடைய ஒருவர்‌ 
உட்கார்ந்திருக்கிறதையும்‌ கண்டேன்‌ (வசனம்‌ 14). ( “மேகத்தின்மேல்‌ 
மனுஷகுமாரனுக்கொப்பானவர்‌” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ 
காணவும்‌.) 


இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ முதல்‌ தரிசனத்தில்‌ (1:12-3:22), “ஏழு குத்து 
விளக்குகளின்‌ மத்தியிலே, ... மனுஷகுமாரனுக்கொப்பானவரை” யோவான்‌ 
கண்டிருந்தார்‌ (1:13), இது இயேசு கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய குறிப்பாக 
உள்ளது.” இங்கு காணப்படுபவரும்‌ இயேசு கிறிஸ்துவே என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ 
இல்லை (யோவான்‌ 5:22.” 

முதல்‌ தரிசனத்தில்‌ இயேசு, பொன்‌ குத்துவிளக்குகளின்‌ மத்தியில்‌ 
உலாவிக்கொண்டு இருந்தார்‌ (1:13; 2:1); இந்தத்‌ தரிசனத்தில்‌, அவர்‌ - 
தெய்வீகத்தின்‌ தனிச்சிறப்புரிமையாகிய - மேகங்கள்‌ மீது ஏறியிருந்தார்‌ 
(சங்கீதம்‌ 104:3; ஏசாயா 19:1). 1ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ இயேசு, பொன்கச்சையுடன்‌ 
அரச உடை தரித்திருந்தார்‌ (1:13); இவ்விடத்தில்‌ அவர்‌ தமது தலையில்‌ ஒரு 
பொற்கிரீடத்தகைச்‌ சூடியிருந்தார்‌. 

மூலவசனத்தில்‌, “பொற்கிரீடம்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ வழக்கத்திற்கு 
மாறானதாக இருக்கிறது, இது வெற்றியின்‌ கிரீடத்கைக்‌ குறிக்கும்‌, stephanos 
என்ற வார்த்தையே, “கிரீடம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. 





சாதாரணமாக, 218/௦ என்பது, விலையேறப்பெற்ற உலோகத்தினால்‌ 
அல்ல, ஆனால்‌ உயிருள்ள ஒரு கிளையினாலேயே செய்யப்பட்டிருக்கும்‌. இந்த 
உருவகத்தில்‌, “வெற்றி மற்றும்‌ இராஜரீகம்‌ என்ற இரு கருத்துக்கள்‌ ... ஒன்று 
கலந்துள்ளன. **? 

இருப்பினும்‌, முதல்‌ தரிசனத்தில்‌ மனுஷகுமாரன்‌ ஒரு பட்டயத்தை 
வைத்திருந்தார்‌ (1:16); இவ்விடத்தில்‌ அவர்‌ ஒரு அரிவாளை வைத்திருந்தார்‌ 
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என்பதே மிகவும்‌ குறிப்பிடத்தக்க நேர்மாறாக உள்ளது. 
அரிவாள்‌ என்பது ஒரு சிறிய கைப்பிடியில்‌ அரைவட்ட 
வடிவமான கத்தி செருகப்பட்ட ஒரு வெட்டுக்‌ 
கருவியாகும்‌. 

இப்படிப்பட்ட ஒரு கருவியானது, யோவானின்‌ 
நாட்களில்‌, தானியக்கதிர்களை அல்லது புல்லை அறுக்கப்‌ 
பயன்பட்டது, இது அதே நோக்கத்திற்காக இன்றைய 
நாட்களிலும்‌ சில இடங்களில்‌ பயன்படுகிறது." 
அதுபோலவே, மனுஷகுமாரனும்‌, அறுவடை செய்யத்‌ 
தயாரான நிலையில்‌ அந்த அறிவாளைப்‌ பிடித்திருந்தார்‌. 
இயேசு முதல்‌ முறை வந்தபோது, அவர்‌ நமது 
இரட்சகராக வந்தார்‌; அவர்‌ நமது பாவங்களுக்காக மரிக்க வந்தார்‌. அவர்‌ 
இரண்டாம்‌ முறை வரும்போது, அவர்‌ நமது நியாயதிபதியாக இருப்பார்‌. 

இந்த தரிசனம்‌, இயேசுவை அமர்ந்து காத்திருப்பவராகத்‌ சித்தரிப்பது 
ஏன்‌? “அந்த நாளையும்‌ அந்த நாழிகையையும்‌ பிதா ஒருவர்‌ தவிர 
மற்றொருவனும்‌, அறியான்‌, பரலோகத்திலுள்ள தூதர்களும்‌ அறியார்கள்‌, 
குமாரனும்‌ அறியார்‌” என்பது ஒரு காரணமாக இருக்கலாம்‌ (மாற்கு 13:32). 

குரிசனத்தில்‌ கிறிஸ்து நீண்ட நேரம்‌ காத்திருக்கத்‌ 
தேவையில்லாதிருந்தது. “அப்போழுது வேறொரு தூதன்‌'” தேவாலயத்தி 
லிருந்து [தேவனுடைய பிரசன்னத்தில்‌ இருந்து] புறப்பட்டு, மேகத்தின்மேல்‌ 
உட்கார்ந்திருக்கிறவரை நோக்கி: பூமியின்‌ பயிர்‌ முதிர்ந்து, அறுக்கிறதற்குக்‌ 
காலம்‌” வந்தது, ஆகையால்‌ உம்முடைய அரிவாளை நீட்டி அறுத்துவிடும்‌ 
என்று மிகுந்த சத்தமிட்டுச்‌ சொன்னான்‌” (வசனம்‌ 15). 





அரிவாள்‌ 





“முதிர்ந்தது” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட சொற்றொடரானது, 
மூலவசனத்தில்‌, “உலர்ந்துள்ளது” என்று நேரடியாக அர்த்தப்படுகிறது. இது 
நமக்கு, தானிய அறுவடை பற்றிய தரிசனத்தின்‌ இந்த பாகத்தில்‌ உள்ள 
அடையாளத்துவத்தைக்‌ கூறுகிறது, தானியக்கதிர்கள்‌ அறுக்கப்படுவதற்கு 
முன்பு, அவற்றின்‌ தலைப்பகுதி (தானியம்‌ உள்ள பகுதி) முற்றிலுமாக உலர 
வேண்டும்‌. பொன்னிறமான கோதுமை பயிர்கள்‌ கடல்போன்று, காற்றில்‌ 
ஓய்வின்றி அசைவதை உங்கள்‌ சிந்தையில்‌ கண்ணோக்குங்கள்‌. 





அறுவடைக்காக விவசாயி ஆவலுடன்‌ காத்திருக்கையில்‌, காலம்‌ 
அசையாது நிற்பதுபோல்‌ காணப்படுகிறது. இருப்பினும்‌, நிறைவாக, 
அறுவடைக்காலம்‌ வருகிறது (யாக்கோபு 5:7). அதுபோலவே, தேவனுடைய 
பிள்ளையாயிருந்து அணிவகுத்து நிற்பவருக்கு, கர்த்தர்‌, “தமது 
வாக்குத்தத்தத்தைக்குறித்து தாமதமாயிருப்பது” போல்‌ சிலவேளைகளில்‌ 
காணப்படுகிறது (2 பேதுரு 3:9), ஆனால்‌ பயம்‌ கொள்ள வேண்டாம்‌: 
அறுவடைக்காலம்‌ வரும்‌! அது இன்றைக்கே வரலாம்‌; அது நாளைக்கும்‌ 
வரலாம்‌; அது இப்போதில்‌ இருந்து பல ஆண்டுகள்‌ கழித்தும்‌ வரலாம்‌ - 
ஆனால்‌ அது வந்தே தரும்‌! 

காலம்‌ வந்தது என்று பிதாவானவர்‌ கூறியபோது, குமாரனானவர்‌ 





தயங்கவில்லை: “அப்பொழுது மேகத்தின்மேல்‌ உட்கார்ந்தவர்‌ தமது 
அரிவாளைப்‌ பூமியின்மேல்‌ நீட்டினார்‌” (வசனம்‌ 16௮).'* நேரடியான 
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அர்த்தத்தில்‌, அவர்‌ தமது அரிவாளைப்‌ பூமியின்மீது “வீசினார்‌.” எனது 
மனதில்‌ நான்‌, அந்த அரிவாள்‌ ஒரு பூமராங்‌ போல்‌ சுற்றி, அது ஒரு மங்கலான 
தோற்றம்‌ தரும்‌ வகையில்‌ சுழளுவதைக்‌ காணுகின்றேன்‌. அது பூமியிரைடே 
பறந்து, பூமியின்‌ கட்டுகளில்‌ இருந்து தானியத்தை விடுவித்தது. 

“பூமியின்‌ விளைவு அறுப்புண்டது” (வசனம்‌ 16ஆ). யோவான்‌ 





ஸ்நானகன்‌ மற்றும்‌ இயேசு ஆகியோரால்‌ சித்தரிக்கப்பட்டபடி, 
கோதுமையானது பின்பு, “களஞ்சியத்தில்‌” சேர்க்கப்படும்‌ (மத்தேயு 3:12; 
மத்தேயு 13:30; லூக்கா 3:17ஐக்‌ காணவும்‌). இவையாவும்‌, கர்த்தர்‌ தமது 
மக்களை ஒருநாளில்‌ தம்மிடத்தில்‌ ஒன்றுகூட்டுவார்‌ என்று நமக்கு 
நினைவூட்டும்‌ சித்திரச்‌ சொற்ரொடராக உள்ளது. 


ஏனெனில்‌, கர்த்தர்‌ தாமே ஆரவாரத்தோடும்‌, பிரதான தூதனுடைய 
சத்தத்தோடும்‌, தேவ எக்காளத்தோடும்‌, வானத்திலிருந்து 
இறங்கிவருவார்‌; அப்பொழுது கிறிஸ்துவுக்குள்‌ மரித்தவர்கள்‌ 
முதலாவது எழுந்திருப்பார்கள்‌. பின்பு, உயிரோடிருக்கும்‌ நாமும்‌ 
கர்த்தருக்கு எதிர்கொண்டுபோக, மேகங்கள்மேல்‌ அவர்களோடே கூட 
ஆகாயத்தில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டு, இவ்விதமாய்‌ எப்பொழுதும்‌ 
கர்த்தருடனேகூட இருப்போம்‌ (1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 4:16, 17). 


அந்த நாள்‌ எவ்வளவு மகிமையான நாளாயிருக்கும்‌! இது 
அறுவடையின்‌ மகிழ்ச்சியான பக்கமாக உள்ளது. “இவைகளைச்‌ சாட்சியாக 
அறிவிக்கிறவர்‌: “மெய்யாகவே நான்‌ சீக்கிரமாய்‌ வருகிறேன்‌ என்கிறார்‌.” 
ஆமென்‌, கர்த்தராகிய இயேசுவே, வாரும்‌” (வசனம்‌ 22:20)/ 


அறுவடை - மற்றும்‌ இதயவேதனை (14:17-20) 

அறுவடைக்காலமானது ஒரு கவலையான பக்கத்தையும்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌, அதையே தரிசனம்‌ அடுத்ததாக எடுத்துரைக்கிறது: “பின்பு 
வேறொரு தூதனும்‌ கருக்குள்ள அரிவாளைப்‌ பிடித்துக்கொண்டு 
பரலோகத்திலுள்ள தேவாலயத்திலிருந்து புறப்பட்டு வந்தான்‌” (வசனம்‌ 17). 
அறுவடையின்‌ இந்தப்‌ பகுதியானது திராட்சப்பழ அறுவடையாகச்‌ 
சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளதால்‌, பொதுவாகப்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ அளவுள்ள 








அரிவாளை அல்ல, ஆனால்‌ செடிகளின்‌ களைகளைக்‌ கழிக்கப்பயன்படும்‌ 
ஒரு சிறிய அளவான அரிவாளையே நாம்‌ இந்தத்‌ தூதனின்‌ கருவியாகக்‌ காண 
வேண்டியிருக்கலாம்‌. “ அரிவாள்‌” என்ற வார்த்தையானது “கழிக்கும்‌ 
கொக்கி: அல்லது அறுவடை செய்யும்‌ கொக்க: என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட முடியும்‌.” 

“அக்கினியின்மேல்‌ அதிகாரமுள்ள'” வேறொரு தூதனும்‌ 
பலிபீடத்திலிருந்து புறப்பட்டுவந்து ...” (வசனம்‌ 18௮). இது ஒருவேளை, 
பரிசுத்தவான்௧ளின்‌ ஜெபத்துடன்‌ சேரும்படிப்‌ புகையெழுப்பிய 
தூபத்தைப்‌ பீடத்தின்மேல்‌ செலுத்தியதாக 8ம்‌ அதிகாரக்தில்‌ நாம்‌ சந்தித்த 
தூதனாக இருக்கலாம்‌. தூபத்தைச்‌ செலுத்தியபின்பு, அந்த தூதன்‌, 
பலிபீடத்தின்‌ நெருப்பைப்‌ பூமியின்மீது கொட்டியிருந்தார்‌ (8:3-5). இவரது 
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செயல்கள்‌, “பரிசுத்தமும்‌ சத்தியமுமுள்ள ஆண்டவரே, தேவரீர்‌ ... எங்கள்‌ 
இரத்தத்தைக்‌ குறித்து எதுவரைக்கும்‌ நியாயத்தீர்ப்புச்‌ செய்யாமலும்‌ 
பழிவாங்காமலும்‌ இருப்பீர்‌” என்று “பலிபீடத்தின்கீமே” இருந்து கதறிய 
வேகசாட்சிகளாய்‌ மரித்தவர்களுடைய கூக்குரலுக்குப்‌ பதில்செயலாக 
இருந்தன என்று நாம்‌ கருத்துத்‌ தெரிவித்திருந்தோம்‌ (6:9, 10). 14ம்‌ 
அதிகாரத்தின்‌ முடிவில்‌ உள்ள நிகழ்ச்சிகளை நாம்‌ அநேகமாக, அவர்களின்‌ 
கூக்குரலுக்குத்‌ தேவனுடைய பதில்‌ என்ற வகையிலேயே கண்ணோக்க 
வேண்டியிருக்கலாம்‌: உண்மையில்‌ தேவன்‌, “கடைசியில்‌ உங்களுக்காக 





நியாயந்தீர்க்கப்பட வேண்டிய காலம்‌ வந்தது!” என்று கூறினார்‌. 

பலிபீடத்தில்‌ இருந்து புறப்பட்டு வந்த தூதன்‌, “கருக்குள்ள 
அரிவாளைப்‌ பிடித்திருக்றெவனை நோக்கி: பூமியின்‌ திராட்சப்பழங்கள்‌ 
பழுத்திருக்கிறது, கருக்குள்ள உமது அரிவாளை நீட்டி, அதின்‌ குலைகளை 
அறுத்துவிடும்‌ என்று மிகுந்த சத்தத்தோடே சொன்னான்‌” (வசனம்‌ 18ஆ). 
“பழுத்திருக்றெது” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தை, 
“பக்குவத்திற்கு வந்துள்ளது” என்று அர்த்தப்படுகிறது. இதே வார்த்தையை 
யாக்கோபு, “பின்பு இச்சையானது கர்ப்பந்தரித்து, பாவத்தைப்‌ பிறப்பிக்கும்‌, 
பாவம்‌ பூரணமாகும்போது, மரணத்தைப்‌ பிறப்பிக்கும்‌” என்று கூறும்போது 
பயன்படுத்தினார்‌ (யாக்கோபு 1:15). 

அறுவடை செய்யும்படிக்குக்‌ கட்டளை வந்தபோது, மீண்டுமாகத்‌ 
தயக்கம்‌ இல்லாதிருந்தது. “அப்பொழுது அந்தத்‌ தூதன்‌ தன்‌ அரிவாளைப்‌ 
பூமியின்மேலே நீட்டி, பூமியின்‌ திராட்சப்பழங்களை அறுத்து” (வசனம்‌ 19௮0. 
இப்பொழுது, இவ்வேளையில்‌, அறுவடை செய்யப்பட்டவை 
பாதுகாப்பான இடத்தில்‌ சேர்க்கப்படவில்லை. மாறாக, 
“இராட்சப்பழங்களை அறுத்து, தேவனுடைய கோபாக்கினையென்னும்‌ 
பெரிய ஆலையிலே போட்டான்‌” (வசனம்‌ 19ஆ). 

இராட்சப்பழ ஆலை என்பது பெரிய குழிவான அமைப்பு ஒன்று, 
குழாய்மூலம்‌ கீழ்த்தளத்தில்‌ குழிவான அமைப்புடன்‌ இணைக்கப்பட்டதாக 
இருந்தது. இந்தக்‌ குழிவான அமைப்புகள்‌ பாறையில்‌ துளைக்கப்‌ 
பட்டதாகவோ, அல்லது செங்கற்களினால்‌ கட்டப்பட்டதாகவோ 
இருக்கலாம்‌. மேலே இருக்கும்‌ குழிவான பகுதியில்‌ திராட்சப்பழங்கள்‌ 
போடப்பட்டன, இதுவே உண்மையில்‌ “திராட்சப்பழ ஆலையாக? 
இருந்தது. சில வேளைகளில்‌ திராட்சப்பழங்கள்‌, கனத்த எடையின்கழ்‌ 
நசுக்கப்பட்டன, ஆனால்‌ இவைகள்‌ வழக்கமாகக்‌ கால்களைக்‌ கொண்டு 
மிதிக்கப்பட்டன (ஏசாயா 63:3). இதன்‌ விளைவாக உண்டான சாறானது'” 
கீழே இருக்கும்‌ குழிவான அமைப்பினுள்‌ பாய்ந்கோடியது, இது “தொட்டி” 
என்று அழைக்கப்பட்டது (ஆகாய்‌ 2:16). 





திராட்சப்பழ ஆலையில்‌ திராட்சப்பழங்கள்‌ நசுக்கப்படுதல்‌ என்பது, 
பழைய ஏற்பாட்டில்‌, தேவனுடைய நியாயத்தின்‌ உருவகமாகப்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்பட்டது (ஏசாயா 68:3; புலம்பல்‌ 1:15; யோவேல்‌ 3:13). இந்த 
அடையாளத்துவமானது, துன்புறுத்தப்பட்டிருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
விசேஷித்த அர்த்தம்‌ கொண்டதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌: அவர்களைத்‌ துன்புறுத்‌ 
துபவர்கள்‌, அவர்களை நசுக்கியதைப்‌ போலவே, அவர்களை ஒடுக்கிய 
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வர்களும்‌ நசுக்கப்படுவார்கள்‌. ஐஜலியா வார்டு ஹோவ்‌ என்ற பெண்மணி, 
தனது “Battle Hymn of the Republic” என்ற சிந்தனையைக்‌ தூண்டும்‌ 
புத்தகத்தில்‌, பழைய ஏற்பாட்டு எழுத்துக்கள்‌ மற்றும்‌ வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ ஆகியவற்றின்‌ மொழிநடையில்‌ உள்ள மணத்தை/ 


வாசனையைப்‌ படம்பிடித்துக்‌ காட்டினார்‌: 


கர்த்தரின்‌ வருகையின்‌ மகிமையை - எனது 
கண்கள்‌ எப்போதும்‌ கண்டுள்ளன; 
கோபத்தின்‌ திராட்சைக்‌ கனிகள்‌ சேர்த்து வைக்கப்பட்டுள்ளன 
தொட்டியில்‌ அவர்‌ மிதிக்கின்றார்‌; 
அவர்‌ தம்‌ அஞ்சத்தக்க வேகமான பட்டயத்தின்‌ 
விதி முடிவுசெய்யும்‌ வீச்சினைக்‌ கட்ட விழ்த்துள்ளார்‌; 
அவரது சத்தியம்‌ அணிநடையில்‌ முன்னேறுகிறது.” 


“நகரத்திற்குப்‌ புறம்பேயுள்ள அந்த ஆலையில்‌ அது மிதிக்கப்பட்டது””' 
(வசனம்‌ 20௮). (“எகிப்தியத்‌ திராட்சப்பழ ஆலை ” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ 
காணவும்‌.) 19ம்‌ அதிகாரத்தின்படி, இயேசுவே “சர்வவல்லமையுள்ள 
தேவனுடைய உக்கிரகோபமாகிய மதுவுள்ள ஆலையை மிதிக்கிறார்‌” 
(வசனம்‌ 15). அவர்‌ அவ்வாறு செய்கையில்‌, கீழே இருக்கும்‌ குழியான 
அமைப்பில்‌ பாய்ந்தோடுவது திராட்சப்பழ இரசமாக இராமல்‌, 
துன்மார்க்கருடைய இரகத்தமாயிருக்கும்‌!” 

இந்த தரிசனத்தில்‌, இரத்தமானது ஒரு நதிபோன்று பொங்இப்பெருகி, 
தொட்டியை நிறைத்து, நாடு முழுவதிலும்‌ பரவி மேலும்‌ மேலும்‌ 
உயர்ந்தது.” “ 





அந்த ஆலையிலிருந்து ஆயிரத்தறுநூறு ஸ்தாதி தூரத்திற்கு 
இரத்தம்‌ புறப்பட்டுக்‌ குதிரைகளின்‌ கடிவாளங்கள்மட்டும்‌ பெருகவந்தது” 
(வசனம்‌ 20ஆ). இரத்தம்‌ நான்கு அல்லது ஐந்து அடிகள்‌ ஆழமும்‌,” 
நூற்றுக்கணக்கான சதுரமைல்களை மூடுவதுமாயிருந்தது! 

அந்த அளவுடைய இரத்த ஏரி ஒன்றின்‌ கருத்துடன்‌ நேரடி அர்த்தத்தில்‌ 
எடுத்துக்‌ கொள்பவர்கள்‌ போராடுகின்றனர்‌.” சராசரி மனித உடலில்‌ ஐந்து 
குவார்ட்ஸ்‌” (சுமார்‌ 6.25 லிட்டர்‌) இரத்தம்‌ உள்ளது. இது சுமார்‌ முந்நூறு 
கனசதுர அங்குலங்கள்‌ கன அளவுடையதாக உள்ளது.” விவரித்தலின்‌ 
நோக்கத்திற்காக, இந்த நதியானது இருநூறு மைல்கள்‌ நீளமும்‌, ஒரு மைல்‌ 
அகலமும்‌ மற்றும்‌ நான்கு அடிகள்‌ ஆழமும்‌ கொண்டது என்று நாம்‌ 
உருவகிப்போம்‌. அந்த அளவு கொண்ட இரத்த ஓடையானது சுமார்‌ 
பன்னிரண்டாயிரம்‌ கோடி மக்களின்‌ உடல்களில்‌ இருந்து வெளியேறும்‌ 
இரத்தமாய்‌ இருக்கும்‌ - ஆனால்‌ தற்போது, உலகின்‌ மொத்த மக்கள்‌ 
தொகையே சுமார்‌ நூறு கோடி “மட்டுமே” உள்ளது. இவ்விடத்தில்‌ 
இரத்தம்‌ நான்கு அல்லது ஐந்து அடிகள்‌ உயரத்திற்கு “தெளித்தது” என்று 
கூறுவதன்‌ மூலம்‌ நேரடி அர்த்தத்தில்‌ எடுத்துக்கொள்ளும்‌ சிலர்‌, இந்த 
இக்கட்டான நிலையில்‌ இருந்து தப்பிக்க முயற்சி செய்கின்றனர்‌, ஆனால்‌ 
இவ்வசனப்பகுதி இதைக்‌ கூறுவதில்லை, மீண்டும்‌ ஒருமுறை நாம்‌, 
அடையாளத்துவ மொழிநடையை நேரடி அர்த்தத்தில்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்வதின்‌ வீணான தன்மையைக்‌ காணுகின்றோம்‌. 
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இரத்தத்தை அளப்பதற்கு அல்ல, ஆனால்‌ தேவனுடைய இரக்கத்தைப்‌ 
புறக்கணிப்பதால்‌ ஏற்படும்‌ துன்பத்தின்‌ பேரளவை வலியுறுத்தவே இந்த 
அடையாளத்துவம்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ளது. மூலவசனத்தில்‌, “இருநூறு 
மைல்கள்‌,” என்பதற்குப்‌ பதில்‌ (தமிழ்‌ வேதாகமத்தில்‌ உள்ளதுபோல்‌) 
“அயிரத்தறுநூறு ஸ்தாதி”(கள்‌)” என்றுள்ளது. 510001 என்பது சுமார்‌ 607 
அடிகளுக்குச்‌” சமமான ரோமானிய அளவுக்கான கிரேக்க வார்த்தையாக 
உள்ளது - ஆனால்‌ “ஆயிரத்தறுநூறு” என்பதே திறவுகோல்‌ சொற்றொடராக 
உள்ளது. ஆயிரத்தறுநூறு என்பது, மனிதகுலத்திற்கான எண்ணை (“நான்கு”) 
அதினாலேயே பெருக்கி, அத்துடன்‌ முழுமைத்துவத்திற்கான எண்ணை 
(“பத்து”) அதினாலேயே பெருக்கி இவ்விரண்டையும்‌ சேர்த்துக்‌ கூறுதலாக 
உள்ளது. அறிமுகப்பாடம்‌ ஒன்றில்‌ நாம்‌, “1,600” என்பது “மனிதகுலத்தின்‌ 
முழுமையான தன்மை?” என்பதைக்‌ குறிப்பிடுகிறது என்று 
கணக்கிட்டோம்‌.” 





ஆனால்‌ இதை எளிமையாக ஆனால்‌ கவலையாகக்‌ கூறுவதென்றால்‌, 
“1,600” என்பது, தண்டிக்கப்பட வேண்டியவர்களில்‌ ஒருவர்கூடத்‌ 
குண்டனைக்குத்‌ தப்புவதில்லை என்ற கவலைக்குரிய விஷயம்‌ உள்ளது 
என்பதுதான்‌! இராபர்ட்‌ மவுன்ஸ்‌ என்பவர்‌ “தேவனுடைய நியாயத்தீர்ப்பு 
.. தெய்வீகப்‌ பாதுகாப்பின்‌ மங்கிய நிலைக்கும்‌ அப்பால்‌ இருக்கும்‌ 
எங்குமுள்ள எல்லா மனிதர்களுக்கும்‌ நீட்டிக்கப்படுகிறது”” என்று 
எழுதினார்‌.” மார்ட்டின்‌ பிரான்ஸ்மென்‌ என்பவர்‌, இரத்த ஆற்றின்‌ 
உருவகம்‌ பற்றிப்‌ பின்வரும்‌ கூற்றைக்‌ கூறினார்‌: 


. அந்த ஓடையின்‌ அளவானது, கடினமான மற்றும்‌ மனம்வருந்தாத 
இருதயங்களின்மீது தேவன்‌ குவித்துள்ள கோபத்தின்‌ அதிக அளவாக 
உள்ளது (ரோமர்‌ 2:5) மற்றும்‌ அது, மிருகத்தினால்‌ வழிநடத்தப்படும்‌ 
உலகப்பிரகாரமான கலகத்தில்‌ இணைந்துள்ள குற்றம்‌ என்பதன்‌ 
பயங்கரத்தன்மையின்‌ அளவாகவும்‌ உள்ளது.” 


திகைப்பு மிகுந்த இக்காட்சியைப்‌ பற்றி, நான்‌ எனது மாணவர்களுக்கு 
விவரிக்க விரும்பினேன்‌: நூற்றுக்கணக்கான சதுர மைல்கள்‌ அளவுக்கு 
உறைந்த இரத்தம்‌, அதன்‌ நாற்றம்‌ மற்றும்‌ பயங்கரம்‌. இருப்பினும்‌, நான்‌, 
இருநூறு மைல்கள்‌ நீளமும்‌ நான்கு அடிகள்‌ ஆழமும்‌ கொண்ட இரத்த ஆறு 
என்று குறிப்பிடுகலே போதுமானது என்று கண்டேன்‌: கேட்பவர்‌ 
ஒவ்வொருவரின்‌ முகத்திலும்‌ மருட்சி வந்தது. 

டாவுத்தகைக்‌ குறித்துத்‌ தேவன்‌ மும்முரமாக,/வினயமாக இருக்கின்றார்‌ 
என்று நமது சிந்தைகளில்‌ மனப்பதிவை ஏற்படுத்துதலே, பயங்கரமான 
இந்தக்‌ காட்சியின்‌ நோக்கமாக உள்ளது. ரிச்சர்டு ரோஜர்ஸ்‌” என்பவர்‌ 





யாத்திராகமத்தைப்‌ பற்றிப்‌ போதிக்கும்போது, “கர்த்தரின்‌ வார்த்தையைக்‌ 
கேட்றெதற்கு அவர்‌ யார்‌?” (யாத்திராகமம்‌ 5:2) என்ற பார்வோனின்‌ 
கேள்வியைக்‌ கவனத்திற்குக்‌ கொண்டு வருகின்றார்‌. பிற்பாடு, ரிச்சர்டு, 
எகிப்தில்‌ முதற்பேறானவர்களின்‌ மரணத்தைப்‌ பற்றியும்‌ பார்வோனின்‌ 
படைகள்‌ செங்கடலில்‌ மூழ்கியது பற்றியும்‌ கூறுகின்றார்‌. பின்பு அவர்‌ 
தாமே, பார்வோனிடத்தில்‌ சென்று, “அந்தக்‌ கேள்வியை மீண்டும்‌ கேளும்‌!” 
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என்று கூறுவதுபோல்‌ கற்பனை செய்கின்றார்‌.” இன்றைய நாட்களில்‌, 
உலகமானது “கர்த்தரின்‌ வார்த்தைக்கு நாங்கள்‌ கீழ்ப்படிறெதற்கு அவர்‌ 
யார்‌?” என்று உறுமலுடன்‌ கேட்றெது. ஒவ்வொரு நபரும்‌, தேவகோபத்தின்‌ 
ஆலையினுடைய கொலைக்‌ காட்சியை நீண்ட நேரம்‌ கண்ணோக்கட்டும்‌ 
- பின்பு அந்தக்‌ கேள்வியை மறுபடியும்‌ கேட்கட்டும்‌! 


முடிவுரை 

14ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ உள்ள மற்ற தரிசனங்களைப்‌ போலவே, அறுவடைக்‌ 
காட்சியும்‌ இரண்டு முதன்மை நோக்கங்களைக்‌ கொண்டிருந்தது. 
முதலாவது, இது உபத்திரவப்படுத்தப்பட்ட கிறிஸ்தவர்களுக்கு ஆறுதல்‌ 
அளிக்க நோக்கங்கொண்டிருந்தது. “இந்தக்‌ காட்சியின்‌ திரை மூடுகையில்‌, 
இந்த நிகழ்ச்சியைக்‌ கவனித்தவர்களின்‌ இருதயங்களில்‌ அகமகிழ்வு 
இருந்திருக்கும்‌.” இரண்டாவது, அறுவடையின்‌ தரிசனமானது, தங்கள்‌ 
விசுவாசத்தைக்‌ கைவிடும்படி சோதிக்கப்பட்ட கிறிஸ்தவர்களைத்‌ 








தைரியப்படுத்துவதற்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டது. ஜேம்ஸ்‌ மொஃபாட்‌ என்பவர்‌ 
பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 


இறைவெளிப்பாட்டில்‌ விளக்கியுரைக்கப்பட்ட இதுபோன்ற 
தீர்மானமான கருத்துக்களின்‌ பரவுகையினால்தான்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ விசுவாசத்தைக்‌ காத்துக்கொள்ளவும்‌, தங்கள்‌ கண்களில்‌ 
கண்ணீரோ அல்லது தங்கள்‌ கைகளில்‌ ஒரு பட்டயமோ இன்றி, 
பேரரசின்‌ கைகளில்‌ இருந்து தங்களின்‌ உரிமைகோருதலின்‌ 
அங்கீகாரத்தை அமுல்படுத்துவதினால்‌ உலகத்தின்‌ முகப்பைக்‌ 
கடைசியில்‌ மாற்றவும்‌ முடிந்தது.” 


இப்போது நாம்‌ படித்த வசனப்பகுதியின்‌ கொகுப்புரையொன்றை 
நீங்கள்‌ விரும்பினால்‌, கலாத்தியர்‌ 6:7, 8ஜவிட மேன்மையான ஒன்றை 
நீங்கள்‌ கண்டறிய மாட்டீர்கள்‌: 


மோசம்போகாதிருங்கள்‌, தேவன்‌ தம்மைப்‌ பரியாசம்பண்ண 
வொட்டார்‌, மனுஷன்‌ எதை விதைக்கிறானோ அதையே அறுப்பான்‌. 
குன்‌ மாம்சத்திற்கென்று விதைக்றெவன்‌ மாம்சத்தினால்‌ அழிவை 
அறுப்பான்‌; ஆவிக்கென்று விதைக்கிறவன்‌ ஆவியினாலே 
நித்தியஜீவனை அறுப்பான்‌. 


நாளுக்கு நாள்‌ நமது பண்புகள்‌ - ஆறுதலுக்கோ அல்லது மோசம்‌ 
போவதற்கோ, ஏற்றுக்கொள்ளப்படுதலுக்கோ அல்லது புறக்கணிக்கப்‌ 
படுதலுக்கோ, நித்திய வாழ்விற்கோ அல்லது நித்திய மரணத்திற்கோ - 
முதிர்ந்து கொண்டுள்ளன. கர்த்தர்‌ மறுபடியும்‌ வரும்போது, நீங்கள்‌ 
பாதுகாப்பிற்கான அவரது களஞ்சியத்தில்‌ சேர்க்கப்படுவீர்களா? அல்லது 
தேவகோபம்‌ என்ற ஆலையில்‌ மிதிக்கப்படுவீர்களா?”” 
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போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 
இந்தப்‌ பாடத்திற்கான மாற்றுத்‌ தலைப்புகளில்‌, “நியாயத்தீர்ப்பின்‌ 
நிச்சயம்‌” மற்றும்‌ “முடிவின்‌ நிறைவு” என்பவை உள்ளடக்கப்படக்கூடும்‌. 
“நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளான அந்த நாள்‌ வருகிறது” என்ற பாடல்‌ இந்தப்‌ 
பாடத்தின்‌ வலியுறுத்தத்துடன்‌ பிணைந்துள்ளது; இந்த பாடலின்‌ தலைப்பு 
இந்தப்பாடத்தின்‌ தலைப்பாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட முடியும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

'நியாயத்தீர்ப்பைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்கு, அறுவடையின்‌ உருவகம்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ அடிக்கடி பயன்படுத்தப்பட்டது (ஏசாயா 65:1-6; எரேமியா 51:33; 
புலம்பல்‌ 1:15; ஓசியா 6:11). விசேஷமாக, யோவேல்‌ 3:13ஐக்‌ காணவும்‌, இதில்‌ 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 14:14-20க்கு ஒப்பான மொழிநடை அடங்கியுள்ளது. 
இயேசு சுவிசேஷ ஊழியத்தை ஊக்கப்படுத்தியபோதும்‌ அறுவடையின்‌ 
உருவகத்தைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (மத்தேயு 9:37, 38; லூக்கா 10:2; யோவான்‌ 
4:35-38). இதுபோலவே, யோவான்‌ ஸ்நானனும்‌, நியாயத்தீர்ப்புக்கு அறுவடையின்‌ 
ஆய்வுக்கருத்தைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌: மத்தேயு 3:12. “This sentence was adapted from 
Merrill C. Tenney, Proclaiming the New Testament: The Book of Revelation (Grand Rapids, 
Mich.: Baker Book House, 1963), 72. *M. Robert Mulholland Jr., Revelation: Holy Living in 
an Unholy World, Francis Asbury Press Commentary, gen. ed. M. Robert Mulholland Jr. 
(Grand Rapids, Mich.: Francis Asbury Press, 1990), 251. 14முதல்‌ 16வரையிலான 
வசனங்களுக்கும்‌ 17முதல்‌ 20 வரையிலான வசனங்களுக்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள 
ஒற்றுமைத்தன்மைகளைக்‌ காண்பிக்க - உண்மையில்‌ இவை ஒரே 
அறுவடையைத்தான்‌ குறிக்கின்றன என்று நிரூபிக்க - ஒரு வரைவட்டவணை 
காண்பிக்கப்பட முடியும்‌. £6. B. Caird, A Commentary on the Revelation of St. John the 
Divine (New York: Harper & Row, 1966), 191. ‘KJV வேதாகமத்தில்‌ “the Son of Man” 
என்றுள்ளது. கையெழுத்துப்‌ பிரதியின்‌ ஆதாரம்‌, “bh” என்பதற்கு மேலாக “௨” 
என்பதை ஆதரிக்கிறது. “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற புத்தகத்தில்‌ “மனுஷ 
குமாரனுக்கு ஒப்பானவர்‌” என்ற பாடத்தில்‌ காணப்படும்‌, 1:13க்கான குறிப்புகளைக்‌ 
காணவும்‌. 314451 வேதாகமத்தை மொழிபெயர்த்தவா்கள்‌, இது இயேசுவிற்கான 
குறிப்பு என்று சிந்தித்தனர்‌ என்பது உறுதி, ஏனென்றால்‌ அவர்கள்‌, 14:14-16ல்‌ “His,” 
“Him,” மற்றும்‌ “He” என்பவற்றில்‌ தெய்வீகத்தைக்‌ குறிப்பிட NASB வேதாகமத்தில்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்ட வடிவமான, பெரிய “11”ஐப்‌ பயன்படுத்தினர்‌. இவர்‌ 
இயேசுவாக இருக்கின்றார்‌ என்ற விளக்கத்திற்கு இரண்டு மறுப்புகள்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளன: எப்போது அறுக்க வேண்டும்‌ என்று இவரிடத்தில்‌ தூதன்‌ 
கூறினார்‌ என்ற உண்மையும்‌, “வேறொரு தூதன்‌” என்ற சொற்றொடரின்‌ 
பயன்பாடும்‌, இவ்விரு மறுப்புரைகளும்‌ பின்வரும்‌ குறிப்புகளில்‌ கலந்தாய்வு 
செய்யப்படும்‌. Robert Mounce, The Book of Revelation, The New International Com- 
mentary on the New Testament Series (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing 
Co., 1977), 279, n. 37. 

"சுத்தியலுக்கு மேல்‌ அரிவாள்‌ என்பது கம்யூனிஸ்டுகளின்‌ அடையாளமாக 
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உள்ளது என்பதைப்‌ பெரும்பான்மையானவர்கள்‌ கண்டுள்ளனர்‌. அரிவாள்‌ 
விவசாயத்தைக்‌ குறிப்பிடுகிறது; சுத்தியல்‌ தொழிலைக்‌ குறிப்பிடுகிறது. '26ம்‌ 
வசனத்தில்‌ “வேறொரு தூதன்‌” என்பதற்கு முக்கியத்துவம்‌ எதுவும்‌ இராதது 
போன்றே, இங்கும்‌ “வேறொரு தூதன்‌” என்ற சொற்றொடருக்குத்‌ தெளிவான 
முக்கியத்துவம்‌ எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. “வானத்தின்‌ மத்தியில்‌ பிரசங்கமேடை” 
என்ற பாடத்திலுள்ள குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. இந்தச்‌ சொற்றொடரானது, 
“தேவகுமாரன்‌” என்று அழைக்கப்பட்டவர்‌ தூதனாக இருந்தார்‌ என்று 
நிரூபிப்பதில்லை. பாடத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டபடி, “மனுஷ குமாரன்‌” என்பது 
இயேசுவுக்குக்‌ குறிப்பாக இருக்கிறது. யெகோவா சாட்சிகள்‌, “தேவகுமாரன்‌” 
என்பவர்‌ இயேசுவே என்று ஒப்புக்கொள்கின்றனர்‌, ஆயினும்‌ அவர்கள்‌ இயேசுவை 
ஒரு தூதன்‌ - அதாவது, படைக்கப்பட்டவர்‌ - என்று “நிரூபிக்க? 
இவ்வசனப்பகுதியைப்‌ பயன்படுத்துவதற்கு முயற்சி செய்கின்றனர்‌. இயேசு 
படைக்கப்பட்டவரல்ல, ஆனால்‌ அவரே எல்லாவற்றையும்‌ படைத்தவராக 
இருக்கின்றார்‌ (கொலோசெயர்‌ 1:16). 6ம்‌ வசனத்தில்‌ உள்ளது போலவே, 15ம்‌ 
வசனத்திலும்‌ “வேறொரு தூதன்‌” என்பது, அந்த வேளையில்‌ தேவனுடைய 
இன்னொரு தூதன்‌ ஊழியத்திற்கு அழைக்கப்பட்டார்‌ என்பதை மாத்திரம்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. “காலம்‌” என்பது அப்போஸ்கலரான யோவானால்‌ அதிகம்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்ட சொற்றொடராக உள்ளது. இது சரியான அல்லது ஏற்புடைய 
காலத்திற்கான குறிப்பான வேளையை அதிகமாய்‌ குறிப்பதில்லை. ஒரு எழுத்தாளர்‌, 
“தேவன்‌ குறிப்பிட்ட காலத்திற்காக அல்ல, ஆனால்‌ நோக்கத்தை நிறைவேற்றவே 
காத்திருக்கின்றார்‌” என்று கூறினார்‌. (ted in Myer Pearlman, Windows Into the Fu- 
ture: Devotional Studies in the Book of Revelation [Springfield, Mo.: Gospel Publishing 
House, 1941], 135.) “இந்த தரிசனத்தில்‌, இயேசு தானியத்தை அறுவடை செய்கையில்‌ 
தூதன்‌ திராட்சப்‌ பழங்களை அறுவடை செய்தார்‌ என்ற உண்மையில்‌, 
முக்கியத்துவத்தைக்‌ காணச்‌ சிலர்‌ முயற்சி செய்துள்ளனர்‌. இது ஒரு தரிசனம்‌ 
மாத்திரமே என்பதை நினைவில்‌ வைத்துக்கொள்ளுங்கள்‌. இந்த அடையாளத்துவம்‌ 
ஏதேனும்‌ முக்கியத்துவத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது என்றால்‌, அது, இயேசுவின்‌ 
மக்களுக்கான அவரது முதன்மையான அக்கறை என்பதாக மாத்திரமே இருக்கலாம்‌. 
உண்மைநிலையில்‌, நல்லவர்கள்‌. மற்றும்‌ தீயவர்கள்‌ இருசாராரையும்‌ “ஒன்றுகூட்டிச்‌ 
சேர்த்தல்‌” - மற்றும்‌ நிறைவான “பலன்கள்‌” (அளித்தல்‌) - என்பதன்‌ ஒவ்வொரு 
அம்சத்திலும்‌ இயேசுவும்‌ தூதர்களும்‌ ஈடுபடுவார்கள்‌ (மத்தேயு 13:41, 49; 16:27; 
25:31; மாற்கு 8:38; லூக்கா 9:26; 2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 1:7, 8). “எனது NASB 
வேதாகமப்‌ பிரதியின்‌ பக்க ஓரக்‌ குறிப்பு ஒன்றில்‌, “[டரtசally], 22௭” என்றுள்ளது. 
“ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்னரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்காரர்கள்‌ “பரவசநிலை” என்று 
அழைக்கப்படும்‌ விஷயம்‌ பற்றிப்‌ பேசும்போது, அவர்களால்‌ இவ்வசனப்பகுதி 
பயன்படுத்தப்படுகிறது. கிறிஸ்தவர்கள்‌, பூமியின்மீது கற்பனையான ஆயிரம்‌ 
ஆண்டுகள்‌ அரசாட்சிக்கு முன்பாக ஏழு ஆண்டுகளுக்கு பூமிக்கு மேலாக 
உலாவுவதற்காக இயேசுவைச்‌ சந்திக்கும்படிக்கு, உயிர்ப்பிக்கப்படுவார்கள்‌ என்று 
பவுல்‌ கூறவில்லை. ஆனால்‌, அவர்‌, நீதிமான்களைப்‌ பற்றிய கருத்து நோக்கில்‌ 
இருந்து, மரித்தோரின்‌ பொதுவான உயிர்த்தெழுதலையே குறிப்பிட்டார்‌ 
(யோவான்‌ 5:28, 29). “முதலாவது” என்ற வார்த்தையானது “மரித்த துன்மார்க்கருக்கு 
முன்பு” என்று அர்த்தப்படுவதில்லை. மாறாக “முதலாவது” என்பது சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்‌, கிறிஸ்து மறுபடி வரும்போது, ஏற்கெனவே மரித்திருக்கும்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ உயிரோடு உள்ள கிறிஸ்தவர்களுக்கு முன்னதாக எழுப்பப்பட்டு, 
இயேசுவைச்‌ சந்திக்க ஏறிச்‌ செல்வார்கள்‌ என்றே அர்த்தப்படுகிறது. மரித்தவர்கள்‌ 
உயிர்ப்பிக்கப்பட்ட பின்பு, உண்மையுள்ள யாவரும்‌ கர்த்தரைச்‌ சந்திக்க ஒன்றுகூடி ச்‌ 
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செல்லுவர்‌. '”[சey, 71. “அக்கினி” என்பது வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌, தேவனு 
டைய நியாயத்தீர்ப்புத்‌ தொடர்பாகப்‌ பொதுவாகப்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது. 8:5ல்‌ 
இந்தத்‌ தூதன்‌ பூமியின்மீது அக்கினியைக்‌ கொட்டியிருந்தார்‌. “அக்கினியின்‌ மேல்‌ 
அதிகாரம்‌” என்பது, தேவன்‌ நியாயத்தைச்‌ செயல்படுத்த இந்தத்‌ தூதனை ஒரு 
விசேஷித்த வழியில்‌ பயன்படுத்தினார்‌ என்று மாத்திரம்‌ அர்த்தப்படுத்துவதாக 
இருக்கலாம்‌. “இந்த ஆலை, 'இராட்சப்பழ? ஆலை என்று அழைக்கப்படுவது 
கவனிக்கத்தக்கதாக உள்ளது. 'இராட்ச இரசம்‌: என்பது ஆலையில்‌ இருந்து நேரடியாக 
வந்ததாக இருந்தது. இராட்சப்பழ ஆலையில்‌ இருந்து நேரடியாக வரும்‌ திராட்ச 
இரசம்‌ போதை தருவதாக இருப்பதில்லை. எனவே “திராட்ச இரசம்‌: என்பது 
எப்போதுமே போதை தரும்‌ பானத்தை அர்த்தப்படுத்துவதில்லை” (11 McGuiggan, 
The Book of Revelation, Looking Into the Bible Series [Lubbock, Tex.: International Bibli- 
cal Resources, 1976], 222). “Julia Ward Howe, “Battle Hymn of the Republic,” Songs of 
Faith and Praise, comp. and ed. Alton H. Howard (West Monroe, La.: Howard Publishing 
Co., 1994). 

இவ்வசனத்தில்‌ உள்ள “நகரம்‌” என்பதை அடையாளப்படுத்துவதற்கு 
விளக்கவுரையாளர்கள்‌ இடர்ப்படுகின்றனர்‌. இது ஒருவேளை சித்தரிப்பை 
முழுமைப்படுத்துவதற்கு கொடுக்கப்பட்ட முக்கியத்துவமற்ற குறிப்பாய்‌ 
இருக்கலாம்‌; “திராட்சப்பழ ஆலைகள்‌” பொதுவாகவே நகரமதில்களுக்கு 
வெளியேதான்‌ இருக்கும்‌. “நகரம்‌?” என்பதற்கு முக்கியத்துவம்‌ ஏதேனும்‌ 
இருக்குமென்றால்‌, அது அனேகமாக, இச்சொற்றொடர்‌, 21, 22ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ 
(பரலோகத்திற்கு அடையாளத்துவக்‌ குறிப்பாக உள்ள) “பரிசுத்த நகரமான 
எருசலேமை” குறிக்கிறது என்பதாகவே இருக்கலாம்‌. துன்மார்க்கர்‌ யாவரும்‌ 
பரலோக வாசஸ்தலகத்திற்குப்‌ புறம்பாக்கப்பட்டனர்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கும்‌ 
22:12ஐக்‌ காணவும்‌ (21:27ஐயும்‌ காணவும்‌). 14:20ல்‌ உள்ள “நகரம்‌” என்பது “மகா 
பாபிலோன்‌” என்பதைக்‌ குறிப்பிடுவதாக இருக்கவும்‌ சாத்தியம்‌ உள்ளது. இதில்‌ 
பாபிலோன்‌ மோசம்போக்கியவர்களை மீட்கக்‌ கூடாதிருந்தது என்ற மறைவான 
கருத்தும்‌ உள்ளது. “இிராட்சப்பழங்களின்‌ பல வகைகள்‌ சிகப்பாகவோ அல்லது 
இரத்தாம்பர நிறத்திலோ இருப்பதால்‌, அவுற்றின்‌ சாறானது நமக்கு இரத்தத்தை 
நினைவூட்டக்‌ கூடும்‌. இயேசு, தாம்‌ சிந்தவிருந்த இரத்தத்தின்‌ நினைவாக “இராட்ச 
இரசத்தை” பயன்படுத்தினார்‌ (மத்தேயு 26:29). “பல எழுத்தாளர்கள்‌ இதை, 
“அர்மகெதோன்‌ யுத்தம்‌” என்று அழைக்கப்படும்‌ நிகழ்ச்சிக்குப்‌ பின்விளைவாகக்‌ 
காணுகின்றனர்‌, ஆனால்‌ உருவகமானது அறுவடையில்‌ இருந்து யுத்தத்திற்கு 
மாறுவதற்கான குறிப்பு எதுவும்‌ இங்கு இருப்பதில்லை. குதிரைகளைப்‌ பற்றிய 
குறிப்பிடுதல்‌, இராணுவ முக்கியத்துவம்‌ எதையும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை; இவைகள்‌ 
வாசகர்களின்‌ கண்களுக்குப்‌ பழக்கமான காட்சிகளாய்‌ இருந்தன, எனவே இவைகள்‌ 
இரத்தத்தின்‌ ஆழத்தைக்‌ குறிப்பிட இவ்விதமாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன. 
“கடிவாளம்‌ என்பது குதிரையின்‌ தலையைச்‌ சுற்றி வளைத்து இடப்படும்‌ பூண்‌ 
போன்றதாக இருக்கிறது; பெரும்பாலான குதிரைகளின்‌ தலைகள்‌, தரைக்கு மேல்‌ 
அநேக அடிகள்‌ உயர்ந்திருந்தன. சொல்லர்த்தமாய்‌ எடுத்துக்கொள்பவர்கள்‌ 
(ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்னரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்காரர்கள்‌), 1,600 ஸ்தாதிகள்‌ என்பது 
ஏறக்குறையப்‌ பலஸ்தனத்தின்‌ நீளத்திற்குச்‌ சமமானது என்று குறிப்பிட 
விரும்புகின்றனர்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌, இந்தத்‌ தரிசனத்தில்‌ காணப்படும்‌ எஞ்சிய 
அளவீடுகள்‌ குறித்து இடர்பாடு கொள்கின்றனர்‌. “இந்த அளவீடு, அமெரிக்காவில்‌ 
பயன்படுத்தப்படும்‌ குவார்ட்ஸ்‌ என்பதன்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்துள்ளது. 
2 திரவங்களுக்கான அமெரிக்க குவார்ட்ஸ்‌ என்பது 57.75 கனசதுர அங்குலங்கள்‌ 
என்ற அளவுடையதாகும்‌. “1417 வேதாகமத்தில்‌ “51௨01” என்றுள்ளது. வேதாகமத்தில்‌ 
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உள்ள “(70 hundred miles” (“இருநூறு மைல்கள்‌”) என்ற சொல்விளக்கமானது, இந்தக்‌ 
கிரேக்கச்‌ சொற்றொடரை இன்றைய நாட்களின்‌ வாசகர்கள்‌ புரிந்துகொள்ளக்கூடிய 
வகையிலான சொற்றொடர்களில்‌ இடுவதற்கான ஒரு முயற்சியாக உள்ளது என்பது 
உறுதி - ஆனால்‌ இது, பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட அடையாளத்‌ 
துவத்தை அழிக்கிறது. K]V வேதாகமத்தில்‌ “8 thousand and six hundred furlongs” 
என்றுள்ளது. (ஆங்கில “யா௦ஓ” என்பது ஏறக்குறைய 660 அடிகள்‌ தூரமுடையது, 
எனவே இந்த அளவீடு ஸ்தாதி என்பதற்குச்‌ சமமானதாக உள்ளது.) 54௭i என்பது 
5100 என்பதன்‌ பன்மைச்‌ சொல்லாக உள்ளது. “”ஆயிரத்து அறுநூற்று ஸ்தாதிகள்‌ 
என்பது ஏறக்குறைய 184 மைல்களாக இருக்கும்‌. “நான்கு,” “பத்து, ” மற்றும்‌ “1,600” 
என்பவற்றின்‌ அடையாளத்துவ தனிச்சிறப்பிற்கு “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” 
என்ற புத்தகத்தில்‌ உள்ள “இங்கே வலுசர்ப்பங்கள்‌ உள்ளன!” என்ற பாடத்தில்‌ 
காணவும்‌. 

#Mounce, 283. Martin H. Franzmann, The Revelation to John (St. Louis, Mo.: 
Concordia Publishing House, 1976), 104. “ரிச்சர்டு ரோஜர்ஸ்‌ என்பவர்‌ ஒரு சுவிசேஷப்‌ 





பிரசங்கியார்‌, போதகர்‌ மற்றும்‌ கல்வியாளர்‌ ஆவார்‌. 5*This illustration was used by 
John Risse, “Evil Beasts and the Victorious Lamb,” Sermon preached at the Southern Hills 
church of Christ, Abilene, Texas, 5 May 1991. This sentence was adapted from Ray Sum- 
mers, Worthy Is the Lamb (Nashville: Broadman Press, 1951), 183. ‘James Moffatt, 
Expositor’s Greek New Testament, vol. 5 (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publish- 
ing Co.), 313. “இந்தப்பாடம்‌ ஒரு பிரசங்கமாக பயன்படுத்தப்பட்டால்‌, உங்கள்‌ 
உரையைக்‌ கேட்பவர்கள்‌ தங்கள்‌ ஆத்துமாக்களின்‌ தேவைகள்‌ பற்றி - உடனடியாக 
- கவனம்‌ செலுத்தும்படி உற்சாகப்படுத்துங்கள்‌. மக்களுக்கு அவர்களின்‌ பெயர்கள்‌ 
ஜீவபுத்தகத்தில்‌ எழுதப்பட்டிருப்பதை உறுதிப்படுத்திக்‌ கொள்வது எவ்வாறு என்று 
நீங்கள்‌ கூற விரும்புவீர்கள்‌. அவர்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறாதிருந்தால்‌, விசுவாசித்து 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவர்கள்‌ கர்த்தரால்‌ அவரது சபையில்‌ சேர்த்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டனர்‌ என்று கூறும்‌ நடபடிகள்‌ 2ஐ நினைவுபடுத்துங்கள்‌ (வசனங்கள்‌ 
38, 41, 47). சபை என்பது மீட்கப்பட்டவர்களைக்‌ கொண்ட சரீரமாக இருப்பதால்‌, 
அவர்களுடன்‌ சேர்த்துக்கொள்ளப்படுதல்‌ என்பது ஒருவரின்‌ பெயர்‌ 
மீட்கப்பட்டவர்களின்‌ பட்டியலில்‌ கூட்டப்படுதல்‌ என்பதாக உள்ளது. உங்கள்‌ 
உரையைக்‌ கேட்பவர்களில்‌ சிலர்‌, ஒருகாலத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றிருந்து, 
இப்போது உண்மையற்றவர்களாய்‌ இருந்தால்‌, ஒருவரின்‌ பெயரானது 
அந்தப்புத்தகத்தில்‌ இருந்து நீக்கப்படக்கூடும்‌ என்பதை அவர்களுக்கு 
நினைவூட்டுங்கள்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 3:5; யாத்திராகமம்‌ 32:32), மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ மீளக்கட்டுவிக்கப்படும்படிக்கு அவர்களை உற்சாகப்படுத்துங்கள்‌ 
(நடபடிகள்‌ 8:22, 23; யாக்கோபு 5:16). 





மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 
ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 
1. வரவிருக்கும்‌ நியாயத்தீர்ப்பைச்‌ சித்தரிக்க, அறுவடையின்‌ உருவகம்‌ 
ஏற்புடையதாக இருப்பது ஏன்‌? 
2. வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 14:14-20ல்‌, எத்தனை கடைசி 
“அறுவடைகள்‌” உள்ளன? 
3. 14ம்‌ வசனத்தில்‌ சித்தரிக்கப்படும்‌ “மனுஷகுமாரன்‌” யார்‌? 
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10. 


11. 


12. 
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அவர்‌ அமர்ந்திருக்கும்‌ மேகத்தின்‌ தனிச்சிறப்பு என்ன? அவர்‌ 
அணிந்திருக்கும்‌ கிரீடத்தின்‌ தனிச்சிறப்பு என்ன? அவர்‌ 
பிடித்திருக்கும்‌ கருவியின்‌ தனிச்சிறப்பு என்ன? 

இந்த அறுவடையின்‌ முதல்‌ பகுதி, தானிய அறுவடையாக உள்ளது 
என்று இந்தப்‌ பாடம்‌ கருத்துத்‌ தெரிவிப்பது ஏன்‌? 
தானிய/கோதுமை அறுவடையானது எந்தக்‌ குழுவைச்‌ சேர்ந்த 
மக்களுக்கானது? 

வேதாகமம்‌ எழுதப்பட்ட காலங்களில்‌ இருந்த திராட்சப்பமழ 
ஆலையைப்‌ பற்றி விவரிக்கவும்‌. 

19ம்‌ அதிகாரத்தின்படி, தேவகோபத்தின்‌ ஆலையை மிதிப்பது யார்‌? 
இராட்சப்பழங்கள்‌ மிதிக்கப்பட்ட போது, திராட்சப்பழ ஆலையில்‌ 
இருந்து பாய்ந்தோடியது எது? 20ம்‌ வசனத்தின்‌ உருவகத்தை 
நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ எடுத்துக்கொள்ள வேண்டுமா? ஏன்‌? 
1,600 ஸ்தாதிகள்‌ நீளமான இரத்த ஏரியின்‌ அடையாளத்துவ 
முக்கியத்துவம்‌ என்ன? 

இந்த அடையாளத்துவமானது, “பாவத்தைக்‌ குறித்துத்‌ தேவன்‌ 
மும்முரமாக/வினயமாக இருக்கின்றார்‌” என்பதை எவ்வாறு 
நிலைநாட்டுதிறது? 

சுய - பரிசோதனைக்கு: கர்த்தருடைய மறுவருகைக்கு நீங்கள்‌ 
தயாராக இருக்கின்றீர்களா? 





(FID பாடி. பல PIES 1 பரம (IY GEE 
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கவனம்‌ குவித்து 
நீலைநீற்குகுல்‌ 


[15:1-8) 


ஆஸ்திரேலியாவில்‌ எனது வாழ்வின்‌ மன இறுக்கம்‌ நிறைந்த 
காலகட்டம்‌ ஓன்றில்‌, நான்‌ எனது கண்களைக்‌ கவனம்‌ குவிப்பதில்‌ 
இடர்ப்பாடு கொண்டிருந்தேன்‌. எனது பார்வையை நான்‌ [ஒன்றில்‌ இருந்து 
இன்னொன்றுக்கு] மாற்றியபோது, ஒவ்வொன்றும்‌ மங்கலானதாயிற்று, 
காரோட்டுகல்‌ எனக்கு அபாயமானதாக இருந்தது. கண்களின்‌ கோளாறு, 
என்பதில்‌ இருந்து மூளையில்‌ கட்டிகள்‌ என்பது வரையிலான பல 
சுகவீனங்கள்‌ பற்றி மருத்துவர்கள்‌ என்னை ஆய்வு செய்தனர்‌. கடைசியில்‌ 
அயர்ச்சி என்பதே எனது பிரச்சனை என்று மருத்துவர்கள்‌ கண்டறிந்‌ 
திருந்தனர்‌. அந்த பிரச்சனை இருந்தபோது, அந்த உபத்திரவம்‌ பயங்கர 
மானதாக இருந்தது. கவனம்‌ குவிக்க முடியாதிருத்தல்‌ என்பது 
அச்சமூட்டுவதாக உள்ளது.' 

ஆஸ்திரேலியாவில்‌ நான்‌ கொண்டிருந்த மன இறுக்கம்‌ என்பது 
தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்களால்‌ அனுபவிக்கப்பட்ட மன இறுக்கத்துடன்‌ 
ஒப்பிடப்படமுடியாது. அவர்கள்‌ தேவன்மீதும்‌, உண்மையில்‌ பொருட்‌ 
படுத்தப்பட வேண்டியவைகளின்மீதும்‌ கவனம்‌ குவித்திருத்தல்‌ என்பது 
அவர்களுக்கு மிகவும்‌ கடினமானதாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌. யோவானின்‌ 
நாட்களிலும்‌ இன்றைய நாட்களிலும்‌, இந்தச்‌ சரியான கருத்து நோக்கைக்‌ 
காத்துக்கொள்வகற்குத்‌ தத்தளிக்கும்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு உதவுதல்‌ என்பது, 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ எழுதப்பட்டதற்கான ஒரு நோக்கமாக 
இருந்தது. 

ஏழு கோபக்கலசங்களைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகிற 15 மற்றும்‌ 16ம்‌ 
அதிகாரங்கள்‌, இந்த நோக்கத்திற்குப்‌ பங்களிக்கின்றன. இந்தப்‌ 
புத்தகத்திலேயே மிகச்‌ சிறியதான 15ம்‌ அதிகாரம்‌, கலசங்களை 
அறிமுகப்படுத்துகையில்‌, 16ம்‌ அதிகாரமானது, அந்தக்‌ கலசங்கள்‌ 
ஊற்றப்படுவகைச்‌ இத்தரிக்கிறது. நாம்‌ இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ 15ம்‌ 
அதிகாரத்தைப்‌ பற்றியும்‌, தொடர்ந்து வரும்‌ மூன்று பாடங்களில்‌ 16ம்‌ 
அதிகாரத்தைப்‌ பற்றியும்‌ படிப்போம்‌. 

“மேலும்‌ காணப்படுகிறவைகளையல்ல, காணப்படாதவைகளை 
நோக்கியிருக்றெ நமக்கு, அதிசீக்கெத்தில்‌ நீங்கும்‌ இலேசான நம்முடைய 
உபத்திரவம்‌ மிகவும்‌ அதிகமான நித்திய கனமகிமையை உண்டாக்குகிறது. 
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ஏனெனில்‌, காணப்படுகிறவைகள்‌ அநித்தியமானவைகள்‌, காணப்படாத 
வைகளோ நித்தியமானவைகள்‌” (2 கொரிந்தியர்‌ 4:17, 18) என்று பவுல்‌ 
கூறியபோது, அவர்‌ ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவருக்கும்‌ அறைகூவல்‌ விடுத்தார்‌. 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 15ல்‌ நாம்‌, “காணப்படாத மூன்று 
விஷயங்களை” காண்கிறோம்‌, நீங்களும்‌ நானும்‌ இவற்றின்மீது கவனம்‌ 
குவிக்க வேண்டும்‌. 


தேவனுடைய திட்ட ங்களின்மீது 
கவனம்‌ குவியுங்கள்‌ (15:1) 

இந்த அதிகாரம்‌, “பின்பு, வானத்திலே பெரிதும்‌ ஆச்சரியமுமான 
வேறொரு அடையாளத்தைக்‌ கண்டேன்‌” என்று தொடங்குகிறது (வசனம்‌ 
1௮). சூரியனை உடையாக அணிந்திருந்த பெண்‌ ஒருத்தி (12:1) என்பது 
யோவான்‌ கண்ட முதல்‌ தரிசனமாயிருக்கையில்‌, பெரிய சிகப்பான 
வலுசர்ப்பம்‌ (12:3) என்பது அவர்‌ கண்ட இரண்டாவது தரிசனமாயிருந்தது. 
இது “வேறொரு அடையாளமாக,” இந்தப்புத்தகத்தின்‌ மூன்றாவது மற்றும்‌ 
கடைசியானகதாக உள்ளது. முகல்‌ அடையாளமானது தெய்வீக நோக்கத்தின்‌ 
அடையாளமாயிருந்தது; இரண்டாவதானது சாத்தானுடைய எதிர்ப்பின்‌ 
அடையாளமாயிருந்தது; மற்றும்‌ இந்த மூன்றாவதானது நிறைவான 
வெற்றியின்‌ அடையாளமாயிருக்கிறது. 

யோவான்‌ கண்ட “அடையாளம்‌” பின்வருமாறு: “கடைசியான 
வாதைகளையுடைய” ஏழு தூதர்கள்‌ ... அவைகளால்‌ தேவனுடைய கோபம்‌ 
முடிகிறது”” (வசனம்‌ 1ஆ).” 

இது ஏழு நியாயத்தீர்ப்புகளின்‌ மூன்றாவது மற்றும்‌ கடைசி சுழற்சியாக 
உள்ளது: ஏழு முத்திரைகள்‌ என்பது முதலாவதாக இருந்தது (4முதல்‌ 
7வரையுள்ள அதிகாரங்கள்‌), மற்றும்‌ ஏழு எக்காளங்கள்‌ என்பது 
இரண்டாவதாக இருந்தது (8முதல்‌ 11வரையுள்ள அதிகாரங்கள்‌). 
மூன்றாவது வரிசைத்தொடர்‌ 15:1ல்‌, “ஏழு வாதைகள்‌?” என்று 
அழைக்கப்படுகிறது. 

“வாதை” என்ற வார்த்தையானது நமக்கு - “யார்‌ உண்மையில்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ கட்டுப்பாட்டின்‌ ழ்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ என்பதைப்‌ 
பார்வோனுக்குக்‌ காண்பிப்பதற்காக தேவன்‌ நடத்தின பத்து தொடர்‌ 
பாடப்‌ பயிற்சிகளாய்‌ இருந்த - எகிப்தியர்கள்‌ மீது விழுந்த பத்து 
வாதைகளை நினைவூட்டுகிறது. ”” வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 15 மற்றும்‌ 
16ம்‌ அதிகாரங்களை நீங்கள்‌ முழுமையாய்‌ மதித்து உணர்வதற்கு, 
இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ எகிப்தில்‌ இருந்து தப்பிச்சென்ற காலத்தை நீங்கள்‌ 
மறுகண்ணோட்டம்‌ இடுவது அவசியமாக உள்ளது; ஏனென்றால்‌ இந்த 
அதிகாரங்கள்‌, “யோவானின்‌ புத்தகத்தில்‌ வேறு எவ்விடத்தைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 
அதிகமாக, யாத்திராகமத்தின்‌ மாதிரி அமைவை அதிகம்‌ முழுமையாக 
மற்றும்‌ முறையாகப்‌ பயன்படுத்துவதாக” நாம்‌ காணுகின்றோம்‌.” “வாதை” 
உருவகமானது வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகத்தில்‌ முன்னதாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டது (9:20; 11:6), ஆனால்‌ இந்த வாதைகள்‌ தனிப்பட்ட 
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வகையாக உள்ளன. இவைகள்‌ “கடைசியானவைகள்‌”” என்று 
அழைக்கப்படுகின்றன.” 

இந்த அதிகாரத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌, வாதைகள்‌, “தேவனுடைய 
கோபாக்கினையால்‌ நிறைந்த பொற்கலசங்கள்‌ ஏழையும்‌” என்று 
அழைக்கப்படுகின்றன (15:7). நியாயத்தீர்ப்பின்‌ மூன்று சுழற்சிகளும்‌ 
சிலவகைகளில்‌ இணையானவைகளாய்‌ உள்ளன, ஆனால்‌ இதில்‌ பின்வரும்‌ 
விளக்கப்படக்கூடிய ஒரு வளரமைவும்‌ உள்ளது: 


சுழற்சி 1 - முத்திரைகள்‌ உடைக்கப்படுகின்றன: வெளிப்படுத்தல்‌. 
சுழற்சி 2 - எக்காளங்கள்‌ ஊதப்படுகின்றன: எச்சரிக்கை. 
சுழற்சி 3 - கோபகலசங்கள்‌ ஊற்றப்படுகின்றன: தண்டனை. 


எக்காளங்களுக்கும்‌ கலசங்களுக்கும்‌ இடையில்‌ ஒரு நெருங்யெ உறவு 
நிலவுகிறது,” ஆனால்‌ முக்கியமான ஒரு வித்தியாசம்‌ தெளிவாக உள்ளது: 
எக்காளங்கள்‌, பூமியில்‌ மூன்றில்‌ ஒரு பங்கைப்‌ பாதித்தலுடன்‌ வரையறைப்‌ 
படுத்தப்பட்டிருந்தன (8:7-12; 9:15, 18), அதே வேளையில்‌, கலசங்களின்‌ 
செயல்விளைவுகளின்மீது வரையறை எதுவும்‌ விதிக்கப்படவில்லை. 
பிடித்துவைத்துக்‌ கொண்டது என்பது எதுவும்‌ இருக்கவில்லை; தேவனு 
டைய கோபம்‌ முழு பலத்துடன்‌ ஊற்றப்பட்டது. 

நமது அடுத்த எடுத்துரைப்பில்‌ (பாடத்தில்‌) நாம்‌ இந்த வித்தியாசத்தின்‌ 
முக்யெத்துவம்பற்றிப்‌ போராடுவோம்‌. இப்போது நாம்‌ நமது 
வசனப்பகுதியில்‌ இருந்து வரும்‌ இரண்டு பாடங்களின்மீது கவனம்‌ 
குவிப்போம்‌: (1) தேவன்‌ ஒரு திட்டத்தைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌; (2) தேவன்‌ 
தமது திட்டத்தைச்‌ செயல்படுத்துகின்றார்‌. 

பின்வருபவை நினைவில்‌ வைக்க வேண்டிய முக்கியமான 





சத்தியங்களாக உள்ளன: கொடுக்கப்பட்ட எந்த ஒரு காலகட்டத்திலும்‌, 
நாம்‌ தேவனுடைய நோக்கத்தைப்‌ புரிந்துகொண்டாலும்‌ 
புரிந்துகொள்ளாதிருந்தாலும்‌, நமது வாழ்விற்கென்று தேவன்‌ ஒரு 
நோக்கத்தைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌ மற்றும்‌ அவரது நோக்கங்கள்‌ 
செயல்படுத்தப்படுகின்றன என்பதில்‌ நிச்சயமாய்‌ இருக்க முடியும்‌. 
“அன்றியும்‌, அவருடைய தீர்மானத்தின்படி அழைக்கப்பட்டவர்களாய்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூருகிறவர்களுக்குத்‌ சகலமும்‌ நன்மைக்கு ஏதுவாக 
நடக்கிறதென்று அறிந்திருக்கிறோம்‌” (ரோமர்‌ 8:28). 

வாழ்வில்‌ தக்கவகையிலான கருத்துநோக்கத்தைக்‌ காத்துக்‌ 
கொள்வதற்கு, தேவனுடைய திட்டத்தின்‌ மீது கவனம்‌ குவியுங்கள்‌. 





தேவனுடைய வல்லமையின்மீது 
கவனம்‌ குவியுங்கள்‌ (15:2-4) 
வாதைகளுடனான தூதர்கள்‌ முதல்‌ வசனத்தில்‌ 
அறிமுகப்படுத்தப்படுவதால்‌, அந்த ஐயோக்கள்‌ செயல்படுத்தப்படுதல்‌ 


என்பது உடனடியாகத்‌ தொடருவதை நாம்‌ எதிர்பார்க்கலாம்‌. 
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அதற்குப்பதிலாக, நாம்‌ முதலில்‌ ஆராதனைக்‌ காட்சியொன்றைக்‌ 
கொண்டுள்ளோம்‌ (வசனங்கள்‌ 2-4). (“அக்கினி கலந்திருந்த 
கண்ணாடிக்கடலின்‌ மேல்‌ ஜெயங்கொண்ட பரிசுத்தவான்கள்‌” என்ற 
விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) ஆராதனை என்பது மூன்று சுழற்சிகளிலும்‌ 
அடிப்படை அமைவின்‌ பாகமாக இருந்துள்ளது: 4 மற்றும்‌ 5ம்‌ அதிகாரங்கள்‌ 
நம்மை, ஏழு முத்திரைகளுக்கு ஆயத்தப்படுத்தின, மற்றும்‌ அந்த 
அதிகாரங்களின்‌ முழுமையாக்கப்‌ பாகம்‌, ஆராதனையின்‌ இரு காட்சிகளால்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்டிருந்தது (4:8-11; 5:8-14). ஏழு எக்காளங்களின்‌ பகுதியில்‌, 
எக்காளங்களுடன்‌ இருந்த தூதர்கள்‌ (8:2) ஊதுவதற்கு அனு 
மதிக்கப்படுவதற்கு முன்னர்‌ (8:6, 7), முதலில்‌ பரிசுத்தவான்களின்‌ 
ஜெபங்கள்‌ மேலே எழும்பின (8:3, 4). ஆராதனைக்கும்‌ தேவனுடைய 
திட்டங்களும்‌ நோக்கங்களும்‌ நிறைவேறுதலுக்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள 
உறவானது நமக்குத்‌ தொடர்ந்து நினைவூட்டப்பட்டுள்ளது!'? 

15ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ உள்ள பரலோகத்தின்‌ ஆராதனை பற்றிய 
குரிசனமானது, 14ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ முடிவில்‌ உள்ள நியாயத்தீர்ப்பு பற்றிய 
தரிசனங்களை உச்சக்காட்சிப்படுத்தி, நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளைத்‌ 
தொடர்ந்து, இரட்சிக்கப்பட்டவர்கள்‌ யாவரும்‌ தேவனுடைய 
அரியணைக்கு முன்பாக நிற்பதைச்‌ சித்தரிக்கிறது என்றும்‌ சில 
எழுத்தாளர்கள்‌ நம்பி இணங்கியுள்ளனர்‌. இந்தத்‌ தரிசனமானது 
யோவானின்‌ நாட்களில்‌ மரித்திருந்த உண்மையுள்ள கிறிஸ்தவர்களைச்‌ 
சித்திரிக்கும்‌ முற்றான புதிய பகுதியாக உள்ளது என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌: 

(1) இந்த தரிசனமானது, ஒரு புதிய பகுதிக்கான ஆயத்தமாக உள்ளது: 
ஏழு கோபக்கலசங்கள்‌ ஊற்றப்படுகல்‌. 

(2) “கடல்‌” என்ற தடை இன்னமும்‌ நிலவியது (4:6; 15:2); ஆனால்‌ நாம்‌ 
அறிந்துள்ளபடி, காலத்தின்‌ கடை சியில்‌ “சமுத்திரமும்‌ இல்லாமற்‌ போகும்‌” 
(21:1). 

(3) தேவனுக்குப்‌ பயப்படுபவர்களும்‌ மக்களினங்களும்‌ தேவனுக்கு 
முன்பாக வருதலைப்‌ பற்றிப்‌ பாடகர்கள்‌ உரைத்தபோது, அவர்கள்‌ 
எதிர்கால வினைச்சொல்லைப்‌ பயன்படுத்தினர்‌ (15:4). 

இருப்பினும்‌, நாளாகம வரிசை என்பது மிகவும்‌ முக்கியமான 
விஷயமாக  இருப்பதில்லை.'' இவ்வசனங்கள்‌, வெற்றியின்‌ 
காட்சியொன்றைச்‌ சித்தரிக்கின்றன என்பதே முக்கியமானதாக உள்ளது. 








யோவான்‌, “அக்கினிகலந்த கண்ணாடிக்‌ கடல்போன்ற'” ஒரு கடலை” 
கண்டதாகக்‌ கூறினார்‌ (வசனம்‌ 2௮). 4:6ல்‌ நாம்‌, “அந்தச்‌ சிங்காசனத்திற்கு 
முன்பாகப்‌ பளிங்குக்கொப்பான கண்ணாடிக்கடலிருந்தது”” என்று 
கண்டோம்‌. கடலின்‌ நிலவுகையானது, குறிப்பாக, நாம்‌ மாம்சத்தில்‌ 
இருக்கையில்‌, தேவனுடைய அணுக இயலாத இயல்பை குறிக்கலாம்‌ என்று 
நாம்‌ குறிப்பிட்டு இருந்தோம்‌. 15ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ ஒரு புதிய விபரம்‌ கூட்டப்‌ 
பட்டுள்ளது: கண்ணாடிக்கடலில்‌ “அக்கினி கலந்திருந்தது.” ஒருவேளை 
இந்த அக்கினி என்பது, வெற்றிகொண்டவர்கள்‌ கடந்து வந்திருந்த 
“பற்றியெறிறெ அக்கினி” (சோதனைகள்‌) என்பதையோ (1 பேதுரு 4:12) 
அல்லது ஊற்றப்படவிருந்த தேவனுடைய அக்கினிபோன்ற 
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கோபத்தையோ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 16:8, 9) குறிப்பிடுவதாகவோ 
இருக்கலாம்‌.” 

“அந்தக்‌ கண்ணாடிக்‌ கடல்‌ அருகே” நின்றிருந்தவார்களை யோவான்‌ 
கண்டார்‌ (வசனம்‌ 2இ). NIV வேதாகமத்தில்‌ இது, “standing beside the sea” 
என்றுள்ளது. “01” அல்லது “0௦106” (தமிழில்‌ “அருகே””) என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க முன்னிடைச்‌ சொல்லானது 
சாதாரணமாக, “0” அல்லது “யற௦॥” என்று அர்த்தப்படுறெது, ஆனால்‌ இது 
“ம” அல்லது “ம” என்று மொழிபெயர்க்கப்படவும்‌ கூடும்‌. இவ்விடத்தில்‌ 
இது “397” அல்லது “௦5106” என்று அர்த்தப்படுவதாய்‌ இருந்தால்‌, நாம்‌ 
இதற்கு இணையாக, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ செங்கடலின்‌ கிழக்குக்‌ கரையில்‌ 
நின்ற நிகழ்ச்சியைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌. நாம்‌, NASB வேதாகமத்தின்‌ “௦1” 
என்பதைத்‌ தக்கவைத்துக்‌ கொண்டால்‌, இவ்வசனப்பகுதியானது கடல்‌ 
தடையானது அவர்களை நிறுத்திவைக்கவில்லை என்பதைச்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்றெது; அவர்கள்‌ தேவனுடைய பரிசுத்தமான 
பிரசன்னத்திற்குள்‌ வெற்றிகரமாய்‌ வந்துகொண்டி ருந்தனர்‌.” 

கடலின்‌ அருகில்‌ யார்‌ நின்றுகொண்டிருந்தனர்‌ என்பது மிகவும்‌ 
முக்கியமான விபரமாக உள்ளது: “மிருகத்திற்கும்‌ அதின்‌ சொரூபத்திற்கும்‌ 
அதின்‌ முத்திரைக்கும்‌ அதின்‌ நாமத்தின்‌ இலக்கத்திற்கும்‌ உள்ளாகாமல்‌ 
ஜெயங்கொண்டவர்கள்‌””* (வசனம்‌ 2ஆ). மிருகமானது அவர்களுக்கு 
எதிராக மூர்க்கம்‌ கொண்டிருந்தது; அதன்‌ சொரூபத்தை வணங்கும்படி 
அவர்கள்மீது வலியுறுத்தம்‌ இடப்பட்டிருந்தது; பொருளாதார 
ஆணையுரிமைகள்‌ தடைசெய்யப்பட்டிருந்தன;'” ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
மரணபரியந்தம்‌ உண்மையாய்‌ இருந்தனர்‌.'” இவ்விதமாக அவர்கள்‌ 
வெற்றியாளர்களாய்‌ நின்றனர்‌! வேதசாட்சியாக மரித்தவர்கள்‌ பற்றிய 
பதிவேடு ஒன்றில்‌ நாம்‌, “அவர்களுடைய வெற்றியின்‌ நாளானது உதித்தது, 
அவர்கள்‌ பரலோகத்திற்கு நடந்து செல்லுகின்றவா்கள்போல, முகநாடியில்‌ 
மகிழ்வுடனும்‌ தெளிவுடனும்‌, சிறைச்சாலையில்‌ இருந்து ஆம்ப்பி 
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தியேட்டருக்கு நடந்து சென்றனர்‌. 

வெற்றியாளர்கள்‌ “தேவ சுரமண்டலங்களைப்‌ பிடித்துக்கொண்டு” 
இருந்தனர்‌ (வசனம்‌ 2ஈ). வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகத்தில்‌ நாம்‌ 
இதற்கு முன்பு, சுரமண்டலங்களின்‌ அடையாளத்துவத்தை இருமுறை 
கண்டுள்ளோம்‌ (5:8; 14:2); இது மூன்றாவது மற்றும்‌ கடைசி முறையாக 
உள்ளது. இந்நேரம்‌ நீங்கள்‌, இவைகள்‌ நேரடி அர்த்தத்தில்‌ சுரமண்டலங்கள்‌ 
அல்ல என்று அறிந்திருப்பிர்கள்‌.” ஆல்பெர்ட்டஸ்‌ பயட்டரஸ்‌ என்பவர்‌ 
எழுதியுள்ளபடி, 15 மற்றும்‌ 16ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ “நேரடி அர்த்தம்‌ 
கொள்ளுதல்‌” என்பது “நம்பிக்கையற்றதாக” உள்ளது: “தேவனுடைய 
கோபத்தை ஒருவர்‌ எப்படி கலசத்தில்‌ இட்டு, அகைச்‌ சூரியன்மீது ஊற்ற 
முடியும்‌?””! ஜார்ஜ்‌ லேடு என்பவர்‌, சுரமண்டலங்கள்‌ எனப்படுபவை, 
“தேவனைத்‌ துதித்தல்‌ மற்றும்‌ ஆராதித்தல்‌ ஆகியவற்றின்‌ சொல்‌ 
2 என்று வலியுறுத்தினார்‌. A. பிளம்மர்‌ என்பவர்‌, 
இவை “பரலோக இன்னிசைகளின்‌” அடையாளத்துவமாய்‌ உள்ளதாக 
விவரித்தார்‌.” 








விளக்கங்களாக உள்ளன 
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3ம்‌ வசனம்‌, வெற்றிக்குழுவினர்‌ பாடிக்கொண்டிருந்த பரலோக 
இன்னிசையைப்‌ பெயரிட்டு அழைக்கிறது: “அவர்கள்‌ தேவனுடைய 
ஊழியக்காரனாகிய?* மோசேயின்‌ பாட்டையும்‌ ஆட்டுக்குட்டியான 





வருடைய பாட்டையும்‌ பாடினர்‌” (வசனம்‌ 3௮). லேடு என்பவர்‌ பின்வரும்‌ 
கவனித்தலை ஏற்படுத்தினார்‌: 


இலக்கணரீதியாக இந்த மொழிநடையானது, இரண்டு பாடல்களைக்‌ 
கருத்தாகத்‌ தெரிவிப்பதாகக்‌ காணப்படலாம்‌: ஒன்று மோசேயினு 
டையதாகவும்‌ இன்னொன்று ஆட்டுக்குட்டியானவருடையதாகவும்‌ 
உள்ளது. வெற்றியாளர்கள்‌ வெற்றியின்‌ பாடலைப்‌ பாடுகின்றனர்‌ 
என்பது, பழைய ஏற்பாடு மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடு ஆகிய இரண்டின்‌ 
காலத்திலும்‌ இருந்த பரிசுத்தவான்கள்‌, எவ்வாறு பாடுவது என்று 
அறிந்திருந்தனர்‌ என்பதே சந்தர்ப்பப்பொருளின்‌ கருத்தாக உள்ளது, 
ஏனென்றால்‌ இவ்விருதரப்பாருமே ஒரே தேவன்‌ அருளிய 
விடுதலையைப்‌ பற்றியே பாடினர்‌.” 


இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌, செங்கடலின்‌ கிழக்குக்‌ கரையில்‌ பாதுகாப்பாகச்‌ 
சென்று சேர்ந்து இருந்தபோது அவர்களால்‌ “மோசேயின்‌ தோற்ற 


காலப்பாடல்‌” பாடப்பட்டது: 





கர்த்தர்‌ எகிப்தியரில்‌ செய்த அந்த மகத்தான கிரியையை இஸ்ரவேலர்‌ 
கண்டார்கள்‌; அப்பொழுது ஜனங்கள்‌ கர்த்தருக்குப்‌ பயந்து, 
கர்த்தரிடத்திலும்‌ அவருடைய ஊழியக்காரனாகிய 
மோசேயினிடத்திலும்‌ விசுவாசம்‌ வைத்தார்கள்‌. அப்பொழுது 
மோசேயும்‌ இஸ்ரவேல்‌ புத்திரரும்‌ கர்த்தரைப்‌ புகழ்ந்து பாடின 
பாட்டு, 


கர்த்தரைப்‌ பாடுவேன்‌; அவர்‌ மகிமையாய்‌ வெற்றி சிறந்தார்‌; 
குதிரையையும்‌ குதிரைவீரனையும்‌ கடலிலே கள்ளினார்‌. 
கர்த்தர்‌ என்‌ பெலனும்‌ என்‌ கதமுமானவர்‌; 

அவர்‌ எனக்கு பெலனும்‌ என்‌ கதமுமானவர்‌; 

அவர்‌ எனக்கு இரட்சிப்புமானவர்‌; 

அவரே என்‌ தேவன்‌; அவருக்கு வாசஸ்தலத்தை ஆயத்தம்‌ 
பண்ணுவேன்‌; 

அவரே என்‌ தகப்பனுடைய தேவன்‌, அவரை உயர்த்துவேன்‌; 

நீர்‌ மீட்டுக்கொண்ட இந்த ஜனங்களை உமது கருபையினாலே 
அழைத்து வந்தீர்‌; 

உம்முடைய பரிசுத்த வாசஸ்தலத்துக்கு நேராக அவர்களை உமது 
பலத்தினால்‌ வழிநடத்தினீர்‌ (யாத்திராகமம்‌ 14:31-15:13). 


“இந்தப்‌ பாடல்‌ ... ஓய்வுநாளின்‌ மாலைவேளைகளில்‌ ஜெப ஆலய 
ஆராதனையில்‌ பாடப்பட்டது. இதன்‌ உருவகமானது பக்தியுள்ள 
ஒவ்வொரு யூதருடைய மனச்சாட்சியிலும்‌ பதிந்திருந்தது. ””” 

மோசே மற்றும்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ ஆகிய இருவருமே தேவனு 
டைய மக்களைப்‌ பாதுகாப்பிற்கு வழிநடத்தியபடியால்‌, 15:3ன்‌ 
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வெற்றிப்பாடலில்‌ இவ்விருவரின்‌ பெயர்களும்‌ இணைக்கப்பட்டுள்ளன. 
மோசேயையும்‌ மேசியாவையும்‌ “முதல்‌ விடுதலையாளர்‌ மற்றும்‌ கடைசி 
28 என்று இரபீக்கள்‌ குறிப்பிட்டனர்‌. பார்வோனிடத்தில்‌ 
இருந்து பாதுகாப்பாய்‌ இருந்தவர்கள்‌ வெற்றிப்பாடல்‌ ஒன்றைப்‌ பாடியது 
போலவே, இப்போது ராயரிடத்தில்‌ இருந்து பாதுகாப்பாய்‌ இருந்தவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ வெற்றிப்பாடலைப்‌ பாடினர்‌: பூமியில்‌ அவர்கள்‌ குழப்பங்கள்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌; இப்போது அவர்கள்‌ அமைதியைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. 
பூமியில்‌ அவர்கள்‌ துன்பத்தைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌; இப்போது அவர்கள்‌ 
வெற்றியைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. பூமியில்‌ அவர்கள்‌ பெருமூச்சைக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌; இப்போது அவர்கள்‌ ஒரு பாடலைக்‌ 
கொண்டி ருந்தனர்‌.” 


விடுதலையாளர்‌ 


அனேகமாக, அவர்களின்‌ வெற்றிப்பாடல்‌ கர்த்தர்மீது கவனம்‌ 
குவித்திருந்தது என்பது அதன்‌ மிகக்குறிப்பிடத்தக்க பண்பாக இருக்கலாம்‌. 
அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ உயிர்தப்பிப்‌ பிழைத்திருந்த பிரச்சினைகளைப்‌ பற்றிப்‌ 
பாடவில்லை, ஆனால்‌ தேவனுடைய வல்லமை காண்பிக்கப்பட்டு 
இருந்ததைப்‌ பற்றிப்‌ பாடினர்‌; அவர்கள்‌ சாதித்தவைகளைப்‌ பற்றி அல்ல, 
ஆனால்‌ கர்த்தர்‌ செய்திருந்தவைகளைப்‌ பாடினர்‌. இந்த கீர்த்தனையில்‌, 
(“நாம்‌,” “எங்கள்‌,” “எங்களுடைய” என்ற) தன்மைச்‌ சிறப்புப்‌ பெயர்ச்‌ 
சொற்கள்‌ காணப்படுவதில்லை, படர்க்கைப்‌ பெயர்ச்சொற்களே தேவனைக்‌ 
குறிப்பிடப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன: 





சர்வவல்லமையுள்ள” தேவனாகிய கர்த்தாவே, 

தேவரீருடைய கிரியைகள்‌ மகத்துவமும்‌ ஆச்சரியமுமானவைகள்‌, 
பரிசுத்தவான்களின்‌”' ராஜாவே, தேவரீருடைய வழிகள்‌ நீதியும்‌ 
சத்தியமுமானவைகள்‌. 

கர்த்தாவே, யார்‌ உமக்குப்‌ பயப்படாமலும்‌, உமது நாமத்தை 
மகிமைப்படுத்தாமலும்‌ இருக்கலாம்‌? 

தேவரீர்‌ ஒருவரே பரிசுத்தர்‌, எல்லா ஜாதிகளும்‌ வந்து உமக்கு 
முன்பாகத்‌ தொழுதுகொள்வார்கள்‌; 

உம்முடைய நீதியான செயல்கள்‌ வெளியரங்கமாயின (வசனங்கள்‌ 


3ஆ, 4.” 


இதை ஜார்ஜ்‌ லேடு என்பவர்‌, “வேதாகம இலக்கியம்‌ முழுவதிலும்‌, 
விசுவாசத்தைப்‌ பற்றியதான, இருதயத்தை மிகவும்‌ அசைக்கும்‌ சொல்‌ 
விளக்கங்களில்‌ ஒன்று””” என்பதாக அழைத்தார்‌. “இந்தப்பாடல்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டின்‌ பல பகுதிகளில்‌ இருந்து பெறப்பட்ட மேற்கோள்களின்‌ 
தொகுப்பாக உள்ளது,” ஆனால்‌ யோவான்‌ இவையாவற்றையும்‌ 
கிறிஸ்தவரின்‌ ஒளிநோக்குக்‌ கொள்கையின்‌ மகிழ்பொங்கும்‌ கதமாக்கும்‌ 
வகையில்‌ ஒன்றுகூட்டி அமைத்தார்‌.””” இந்த கீதம்‌ மூன்று உறுதிப்‌ 
பாடுகளைச்‌ சொல்விளக்கப்படுத்திற்று (வசனம்‌ 3ஆ). இது நிகழ்காலத்தில்‌ 
தேவன்‌ செய்துகொண்டிருந்தவை பற்றி நம்பிக்கையைச்‌ சொல்விளக்கப்‌ 
படுத்திற்று: இது கடந்த காலத்தில்‌ தேவன்‌ செய்து கொண்டிருந்தவை பற்றி 
நம்பிக்கையைச்‌ சொல்விளக்கப்படுத்திற்று (வசனம்‌ 3இ). இது 








137 


எதிர்காலத்தில்‌ தேவன்‌ செய்யவிருப்பவை பற்றி நம்பிக்கையைச்‌ சொல்‌ 
விளக்கப்படுத்திற்று: “கர்த்தாவே, யார்‌ உமக்குப்‌ பயப்படாமலும்‌, உமது 
நாமத்தை மகிமைப்படுத்தாமலும்‌ இருக்கலாம்‌? ... எல்லா ஜாதிகளும்‌ வந்து 
உமக்கு முன்பாக தொழுதுகொள்வார்கள்‌, ...” (வசனம்‌ 4). 

“எல்லா ஜாதிகளும்‌” என்ற கூற்று, உலகளாவிய இரட்சிப்பிற்கு 
ஆதாரமாக உள்ளது என்ற வகையில்‌ இதைப்‌ பயன்படுத்தச்‌ சிலர்‌ முயற்சி 
செய்துள்ளனர்‌, ஆனால்‌ எல்லாரும்‌ இரட்சிக்கப்படுவது இல்லை என்பதை 
வேதாகமம்‌ தெளிவாக எடுத்துரைக்கிறது (மத்தேயு 7:13, 14). இந்தச்‌ 
சொற்றொடராக்கம்‌ ஒவ்வொரு மக்களினத்திலும்‌ இருந்து மக்கள்‌ 
கர்த்தரிடம்‌ வருவார்கள்‌ என்ற உண்மையைக்‌ குறிப்பிடக்‌ கூடும்‌ 
(வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 5:9; 7:9ஐக்‌ காணவும்‌.” இதற்கு மறுபுறத்தில்‌ 
இந்தக்‌ கூற்றானது, நியாயத்தீர்ப்பின்‌ நாளில்‌, முழங்கால்‌ யாவும்‌ 
முடங்கும்படிக்கும்‌ மற்றும்‌ நாவுகள்‌ யாவும்‌ “இயேசுகிறிஸ்து கர்த்தரென்று 
அறிக்கைபண்ணும்படிக்கும்‌?* என்ற உண்மையைக்‌ குறிப்பிடக்கூடும்‌ 
(பிலிப்பியர்‌ 2:10, 11). எவ்வகையிலும்‌ இவ்வார்த்தைகள்‌, கடைசியில்‌ 
மனிதர்கள்‌ - பேரரசனுக்கோ வேறெவருக்கோ அல்லது வேறெந்தப்‌ 
பொருளுக்கோ அல்ல, ஆனால்‌ - ஒரே தேவனுக்கு மாத்திரமே பயபக்தி 
செலுத்த வேண்டும்‌ என்று ஓஒப்புக்கொள்வார்கள்‌ என்பதை 
வலியுறுத்துகிறது. 

“பரிசுத்தர்‌?” என்ற வார்த்தையின்மீது விசேஷித்த கவனம்‌ 
செலுத்துங்கள்‌: “தேவரீர்‌ ஒருவரே பரிசுத்தர்‌.” தேவனுடைய பரிசுத்த 
குன்மையானது அவரது நியாயத்திற்கு நெருங்கிய வகையில்‌ 
தொடர்புடையதாக உள்ளது: 


உ பரிசுத்தத்தின்‌ தேவன்‌ என்ற வகையில்‌, அவர்‌ பாவத்தைச்‌ சகிக்க 
இயலாது (ஏசாயா 59:1, 2). இது அவரது இயல்பின்‌ பாகமாக உள்ளது. 
ஆகையால்‌, பாவம்‌ என்பது தண்டிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்ற 
உண்மையானது தேவனுடைய மேம்போக்கான ஆணையாக 
இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ இது தேவனுடைய முற்றான பரிசுத்தத்தில்‌ 
இருந்தும்‌, பாவத்தின்‌ இயல்பான தன்மையிலிருந்தும்கூட, 
தர்க்காதியாகப்‌ பின்தொடருவதாக உள்ளது.” 


பரலோகப்‌ பல்லவி போலவே நாமும்‌, நமது சுயத்தின்மீது என்பதற்குப்‌ 





பதிலாக, தேவன்மீது கவனம்‌ குவிக்க வேண்டியவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌ 
என்பதே, இந்தப்பாடலில்‌ இருந்து நான்‌ ஏற்படுத்த விரும்புகின்ற 
நடைமுறைப்‌ பயன்பாடாக உள்ளது. நாம்‌ கவனமாக இல்லாவிட்டால்‌, 
நமது ஆராதனையின்‌ வலியுறுத்தமானது நம்மேலேயே - அதாவது நாம்‌ 
செய்துள்ளவை, நாம்‌ செய்யாதிருப்பவை, நாம்‌ செய்ய வேண்டியவை, நாம்‌ 
செய்யக்கூடாதவை, நாம்‌ செய்யத்‌ திட்டமிட்டுள்ளவை என்பவற்றின்‌ 
மேல்‌ - இருப்பதாகிவிடும்‌. இது முற்றிலும்‌ மோசமானதாக இருப்பதில்லை; 
நாம்‌ “அன்புக்கும்‌ நற்கிரியைகளுக்கும்‌” ஏவப்பட வேண்டும்‌ (எபிரெயர்‌ 
10:24), “நம்மைக்குறித்த'” ஒரு சீரான சிந்தனையை,/ உணவைக்‌ 
கொண்டிருத்தலானது, நம்மை ஆவிக்குரிய வகையில்‌ கடும்பசியுடைய 
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வர்களாவும்‌ ஆவியற்றவர்களாகவும்‌ விட்டுவிடக்கூடும்‌. நாம்‌ செய்ய 
முடியாதவைகளாகவும்‌, தேவன்‌ மாத்திரமே செய்யக்கூடியவைகளாகவும்‌ 
உள்ளவற்றின்மீது நாம்‌ கவனம்‌ செலுத்துதல்‌ நல்லதாயிருக்கும்‌! 

நமக்குத்‌ தேவையான தைரியத்தை, நீண்ட காலத்திற்கு முன்பு, 
யோசபாத்‌ என்ற அரசர்‌ விளக்கப்படுத்தினார்‌: “எங்கள்‌ பிதாக்களின்‌ 
தேவனாகிய கர்த்தாவே, பரலோகத்திலிருக்கிற நீர்‌ அல்லவோ தேவன்‌, 
தேவரீர்‌ ஜாதிகளுடைய ராஜ்யங்களையெல்லாம்‌ ஆளுகிறவர்‌; உம்முடைய 
கரத்திலே வல்லமையும்‌ பராக்கிரமமும்‌ இருக்கிறது, ஒருவரும்‌ உம்மோடு 
எதிர்த்து நிற்கக்கூடாது?” (2 நாளாகமம்‌ 20:6). நாம்‌ கர்த்தருடைய 
பிரசன்னத்திற்குள்‌ வரும்போது, அவரது வல்லமையின்மீது நாம்‌ கவனம்‌ 
குவிப்போமாக: அவர்‌ என்ன செய்திருக்கின்றார்‌, அவர்‌ என்ன செய்து 
கொண்டிருக்கின்றார்‌, அவர்‌ என்ன செய்வதாக வாக்களித்திருக்கின்றார்‌! 


தேவனுடைய ஆயத்தத்தின்மீது கவனம்‌ 
குவித்தல்‌ (15:5-8) 
வசனம்‌ 1ல்‌ அறிமுகப்படுத்தப்பட்ட ஆய்வுக்கருத்தை, வசனம்‌ 
5 தொடர்ந்து எடுத்துரைக்கிறது. யோவான்‌, “இவைகளுக்குப்பின்பு, நான்‌ 
பார்த்தபோது, இதோ, பரலோகத்திலே சாட்சியின்‌ கூடாரமாயெ ஆலயம்‌ 
திறக்கப்பட்டது” என்று எழுதினார்‌ (வசனம்‌ 5). யாத்திராகமத்தின்‌ 
அடையாளத்தைக்‌ தொடர்ந்து, சீனாய்‌ மலையின்மீது கட்டப்பட்டிருந்த 
(அதாவது கட்டுவதற்கான மாதிரி தரப்பட்டிருந்த) ஆசரிப்புக்‌ கூடாரத்தின்‌ 
மாதிரியொன்றை யோவான்‌ கண்டார்‌. வனாந்தரத்து ஆசரிப்புக்‌ 





கூடாரமானது, “சாட்சியத்தின்‌ (அல்லது சாட்சியின்‌) வாசஸ்தலம்‌” என்று 
அழைக்கப்பட்டிருந்தது (யாத்திராகமம்‌ 38:21; எண்ணாகமம்‌ 1:50; 
எண்ணாகமம்‌ 9:15; 17:7; 18:2; நடபடிகள்‌ 7:44ஐக்‌ காணவும்‌), ஏனென்றால்‌ 
அது, பத்து கற்பனைகள்‌ செதுக்கப்பட்ட கற்பலகைகளைத்‌ தனக்குள்‌ 
கொண்டிருந்தது. இந்தக்‌ கற்பலகைகள்‌ “தேவனுடைய விட்டுக்கொடுக்க 
இயலாத வேண்டுகோள்‌ மற்றும்‌ மாற்றப்பட இயலாத நியாயம்‌ 
ஆகியவற்றிற்குச்‌ சாட்சியைக்‌ கொண்டிருந்தன. ”” 

“அலயம்‌” மற்றும்‌ “கூடாரம்‌” ஆ௫ய இரண்டு வார்த்தைகளையும்‌ ஒரே 
சொற்றொடரில்‌ கொண்டிருத்தல்‌ என்பது சற்று குழப்பமானதாக 
இருக்கிறது. சாதாரணமாக நாம்‌, ஆலயத்தையும்‌ கூடாரத்தையும்‌ தனித்தனி 
அமைப்புகளாக சாலொமோனின்‌ நாட்களில்‌ கூடாரத்திற்குப்‌ பதில்‌ ஆலயம்‌ 
எழுப்பப்பட்டதாக நினைக்கின்றோம்‌. இவ்விதமாக, NEB வேதாகமத்தில்‌, 
“the sanctuary of the heavenly Tent of Testimony” என்றுள்ளது.” சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்‌ 705 என்பது அனேகமாக, கூடாரத்தில்‌ இருந்த மகாப்பரிசுத்த 
ஸ்கலக்கைக்‌ குறிப்பிடுவதாக இருக்கலாம்‌, இது கற்பலகைகள்‌ இரண்டைத்‌ 
தனக்குள்‌ கொண்டிருந்த உடன்படிக்கை/சாட்சியின்‌ பெட்டி 
வைக்கப்பட்டிருந்த இடமாகும்‌. யூதத்துவ காலத்தில்‌, மகாப்பரிசுத்த ஸ்தலம்‌ 
என்பது, தேவன்‌ தமது மக்களை ஒரு விசேஷித்த வழிமுறையில்‌ சந்திப்பதாக 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்த இடமாக இருந்தது. 
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பரலோக செய்தியாளர்கள்‌ உதிக்க அனுமதித்தல்‌ என்பதே ஸ்தலம்‌ 
திறக்கப்பட்டதற்கான நோக்கமாக இருந்தது:* மற்றும்‌ “அந்த 
ஆலயத்திலிருந்து (நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ பரிசுத்த ஸ்தலத்திலிருந்து) ஏழு 
வாதைகளுடைய அவ்வேழு தூதர்களும்‌ ... புறப்பட்டார்கள்‌” (வசனம்‌ 6௮). 
இவ்விதமாக, அவர்கள்‌ தேவனுடைய ஆணையை நிறைவேற்றுவதற்கு, 
அவரது பிரசன்னத்தில்‌ இருந்து புறப்பட்டு வந்தனர்‌ என்பது 
வலியுறுத்தப்படுகிறது. 

தூதர்கள்‌, “சுத்தமும்‌ பிரகாசமுமான மெல்லிய வஸ்திரந்தரித்து, 





மார்பருகே பொற்கச்சைகளைக்‌ கட்டிக்கொண்டு” இருந்ததாக 
விவரிக்கப்படுகின்றனர்‌ (வசனம்‌ 6ஆ). விதிப்படி, வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ தூதர்களின்‌ உடைகளைப்‌ பற்றி விவரிப்பதில்லை. இந்த 
விவரிப்பானது, அவர்கள்‌ தேவனுடைய தூதகர்களாய்‌ உள்ளனர்‌ என்பதை 
மறுவலிவூட்டுவதற்காக வடிவமைக்கப்பட்டது என்பது உறுதி: தேவன்‌ 
பரிசுத்தராகவும்‌ தூயவராகவும்‌ இருக்கின்றார்‌, எனவே அவர்கள்‌ “சுத்தமும்‌ 
பிரகாசமுமான மெல்லிய வஸ்திரந்தரித்து” இருந்தனர்‌. முன்னதாக இயேசு, 
இராஜவஸ்திரம்‌ தரித்து, “மார்பருகே பொற்கச்சை கட்டியிருந்த”தாகத்‌ 
சித்தரிக்கப்பட்டி ருந்தார்‌ (1:13); அந்த ஏழு தூதர்களும்‌ அதேபோன்று 
உடுத்துவிக்கப்பட்டி ருந்தனர்‌.” 

“இடர்ப்பாட்டின்‌ வேளையொன்றில்‌, [அமெரிக்க நாட்டின்‌] அதிபதி 
தமது அமைச்சரவையைக்‌ கூட்டும்போது, ... ஒவ்வொருவரும்‌ 
அமைச்சரவையின்‌ அறையை விட்டு வெளியே நடக்கும்போது, 
ஒவ்வொருவரும்‌ அவர்களை உற்றுநோக்குகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ என்ன 
கூறுவார்கள்‌? என்ன நடக்க வேண்டியுள்ளது?””” அதே வகையான இறுக்கம்‌, 
தூதர்களின்‌ நோக்கத்தைப்‌ பற்றி வியப்புற்ற வேளையில்‌ முதலாவது 
யோவானாலும்‌ பின்பு அவரது வாசகர்களாலும்‌, உணரப்பட்டிருக்க 
வேண்டும்‌. அவர்கள்‌ நீண்ட நேரம்‌ யூகித்துக்‌ கொண்டிருக்க 
வேண்டியிராதிருந்தது. “அப்பொழுது அந்த நான்கு ஜீவன்களில்‌” ஒன்று, 
சதாகாலங்களிலும்‌ உயிரோடிருக்கிற கேவனுடைய கோபாக்கினையால்‌ 
நிறைந்த பொற்கலசங்கள்‌ ஏழையும்‌ அந்த ஏழு தூதர்களுக்குங்‌ கொடுத்தது” 
(வசனம்‌ 7). 

4ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ அரியணைக்‌ காட்சியிலிருந்து நான்கு ஜீவன்களைப்‌ 
பற்றி நினைத்துப்பாருங்கள்‌.”” அவைகள்‌ “அந்த சிங்காசனத்தின்‌ மத்தியிலும்‌ 
அந்தச்‌ சிங்காசனத்தைச்‌ சுற்றிலும்‌? (4:6) - சர்வ வல்லவரின்‌ 
பிரசன்னத்திலேயே வாசம்‌ செய்கின்றன. அவற்றின்‌ கரங்களில்‌ இருந்து 
கலசங்களைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளுதல்‌ என்பது தேவனாலேயே கட்டளை 
யிடப்பட்டிருத்தலுக்கு ஒப்பாக உள்ளது.” 

“கலசங்கள்‌” என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தையானது, ஆழமற்ற, 








குட்டையான பாத்திரங்களாக, உள்ளே இருப்பதைச்‌ சுலபமாக 
ஊற்றிவிடக்கூடிய வகையில்‌ தேவாலயத்தில்‌ இருந்த பாத்திரங்களைப்‌ 
போன்றவற்றைக்‌ குறிக்கிறது.” வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகத்தின்‌ 
அரியணைக்‌ காட்சியில்‌, இருபத்திநான்கு மூப்பார்கள்‌ “பரிசுத்த 
வான்களுடைய ஜெபங்களாகிய தூபவர்க்கத்தால்‌ நிறைந்த 
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பொற்கலசங்களை“க்‌ கொண்டிருந்தனர்‌ (5:8) என்ற இன்னொரு இடத்தில்‌ 
மாத்திரமே நாம்‌ பொற்கலசங்களைப்‌ பற்றி வாசிக்கன்றோம்‌. ஒருவேளை 
நாம்‌ மீண்டும்‌, ஜெபத்திற்கும்‌ தேவனுடைய நோக்கங்கள்‌ 
நிறைவேறுதலுக்கும்‌ இடையிலான தொடர்பைக்‌ காணவிருக்கலாம்‌. 

ஆயத்தக்காட்சியானது தனிச்சிறப்பு மிக்க ஒரு கடைசி விபரத்தைக்‌ 
கொண்டுள்ளது: “அப்பொழுது, தேவனுடைய மதிமையினாலும்‌ 
அவருடைய வல்லமையினாலும்‌ உண்டான புகையினாலே தேவாலயம்‌ 
நிறைந்தது, ஏழு தூதர்களுடைய ஏழு வாதைகளும்‌ முடியும்‌ வரைக்கும்‌ 
ஒருவரும்‌ தேவாலயத்திற்குள்‌ பிரவேசிக்கக்‌ கூடாதிருந்தது” (வசனம்‌ 8). 

இந்தக்‌ காட்சியை நாம்‌, பழங்காலச்‌ கூடாரம்‌ கட்டி முடிக்கப்பட்ட 
பின்பு நடந்ததாக யாத்திராகமம்‌ 40:34, 35ல்‌ வாசிக்கின்றோம்‌: 


-. ஒரு மேகம்‌ ஆசரிப்புக்கூடாரத்தை மூடினது; கர்த்தருடைய 
மகிமை வாசஸ்தலத்தை நிரப்பிற்று. மேகம்‌ அதின்மேல்‌ தங்கி, 
கர்த்தருடைய மகிமை வாசஸ்தலத்தை நிரப்பினதால்‌, மோசே 
அசரிப்புக்‌ கூடாரத்துக்குள்‌ பிரவேசிக்கக்கூடாமல்‌ இருந்தது.” 


அதுபோலவே, இந்தச்‌ தரிசனத்தில்‌, தேவனுடைய மகிமையானது பரலோக 
கூடாரத்தை நிரப்பிற்று, கோபகலசங்கள்‌ ஊற்றி முடிக்கப்படும்வரை, 
அதற்குள்‌ (கூடாரத்திற்குள்‌) எவரொருவரும்‌ பிரவேசிக்க முடியாதிருந்தது. 

சிலவேளைகளில்‌ நாம்‌, ஒரு கடையின்‌ ஜன்னலில்‌, “இருப்புக்‌ கணக்கு 
எடுப்பதற்காக மூடப்பட்டுள்ளது?” என்ற அறிவிப்புப்‌ பலகையைக்‌ 





காணுகின்றோம்‌. அங்குள்ள வேலையாட்கள்‌ அவர்களின்‌ இருப்பு கணக்கை 
முடிக்கும்‌ முன்னர்‌ அங்கு நுழைய முயற்சி செய்வது அவசியமில்லை என்று 
நாம்‌ அறிகின்றோம்‌. கூடாரத்தின்‌ தரிசனத்தில்‌, உண்மையில்‌ பின்வரும்‌ 
விளம்பரம்‌ இருந்தது: “நியாயத்தீர்ப்புக்காக மூடப்பட்டுள்ளது!” மனம்‌ 
வருந்தாதவர்கள்மீது தேவனுடைய நியாயத்தீர்ப்பு விழும்‌ வரையிலும்‌, 
எவரொருவரும்‌ - மனிதர்களோ அல்லது தூதர்களோ - அவரது 
பிரசன்னத்திற்குள்‌ நுழைய இயலாது. இரக்கத்தின்‌ காலம்‌ கடந்திருந்தது, 
வாய்ப்பிற்கான நாள்‌ சென்றிருந்தது, கர்த்தருடைய கோபத்தைத்‌ தடுத்து 
நிறுத்தக்கூடியது எதுவும்‌ இல்லை. 

இதைப்‌ பற்றி நாம்‌ அடுத்த பாடத்தில்‌ இன்னும்‌ விரிவாகக்‌ 
கலந்துரையாடுவோம்‌. இப்போதைக்கு, கோபக்கலசங்களை 
ஊற்றுவதற்கான தயாரிப்பில்‌ உள்ளடங்கியிருந்த படிநிலைகளைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌: 


(1) மகாப்‌ பரிசுத்த ஸ்தலம்‌ திறக்கப்பட்டது. 

(2) தூதர்களுக்கு விசேஷித்த உடை தரப்பட்டது. 

(3) தூதர்கள்‌ கூடாரத்தை விட்டு வெளியே வந்தனர்‌. 

(4) கலசங்கள்‌ ஆயத்தப்படுத்தப்பட்டன. 

(5) ஒரு ஜீவன்‌, தூதர்களிடத்தில்‌ கலசங்களைக்‌ கையளித்தது. 
(6) கூடாரத்தைப்‌ புகை நிரப்பிற்று. 
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ஓரு முக்கியமான கொள்கையை விவரிக்க நான்‌ இந்த ஆயத்தப்‌ 
படிநிலைகளை வலியுறுத்துகின்றேன்‌: எல்லா வேளைகளிலும்‌ தேவன்‌, 
விஷயங்களைச்‌ சரியாக்குகின்றார்‌, அல்லது அவர்‌ விஷயங்களைச்‌ 
சரியாக்குவதற்கு ஆயத்த. படுத்துகின்றார்‌. சிலவேளைகளில்‌, தேவன்‌ 
ஒன்றும்‌ செய்வதில்லை என்று காணப்படுகிறபோது, அவர்‌ சிலவற்றைச்‌ 
செய்வதற்குத்‌ தயாராகின்றார்‌. சரியான வேளை வரும்போது, அவர்‌ 
செயல்படுவார்‌ - அதிலிருந்து அவரை ஏதொன்றும்‌ தடை செய்யாது. 

“எழுதியிருக்றெபடி: “தேவன்‌ தம்மில்‌ அன்புகூருகிறவர்களுக்கு 
ஆயத்தம்பண்ணினவைகளைக்‌ கண்‌ காணவுமில்லை, காது 
கேட்கவுமில்லை, அவைகள்‌ மனுஷருடைய இருதயத்தில்‌ 
தோன்றவுமில்லை” ” (1 கொரிந்தியர்‌ 2:9). தேவனுடைய ஆயத்தத்தின்மீது 
கவனம்‌ குவியுங்கள்‌. உங்கள்‌ விசுவாசத்தைப்‌ பற்றிக்கொண்டிருங்கள்‌. 


முடிவுரை 

வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகமானது நமக்கு, ஈரான்‌, ஈராக்‌, நவீன 
கால இஸ்ரவேல்‌ அல்லது எகிப்து, அரபு, ஐரோப்பியப்‌ பொதுச்சந்தை 
அல்லது மத்தியகிழக்கில்‌ யுத்தம்‌ போன்றவற்றைப்‌ பற்றித்‌ தகவல்‌ 
அளிப்பதற்காக எழுதப்படவில்லை என்பது இந்நேரம்‌ மிகவும்‌ 
கெளிவாகியிருக்க வேண்டும்‌.“” மாறாக இது, இடர்ப்பாட்டின்‌ 
வேளைகளில்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளுக்கு அஆறுதல்கூறிப்‌ 
பலப்படுத்துவதற்காக எழுதப்பட்டது. தொடக்கால நூற்றாண்டுகளில்‌ 
இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு 15ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ சத்தியம்‌ அவசியமாய்‌ 
இருந்தது, அதுபோலவே நமக்கும்‌ அவசியமாய்‌ இருக்கிறது: 


(1) தேவன்‌ ஒரு திட்டத்தைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌. 

(2) தேவன்‌ தமது திட்டத்தைத்‌ செயல்படுத்த வல்லமை கொண்டுள்ளார்‌. 

(3) தேவன்‌ தமது திட்டத்தைச்‌ செயல்படுத்திக்கொண்டுள்ளார்‌ - அது 
அவ்வாறு நமக்குத்‌ தோன்றினாலும்‌ இல்லையென்றாலும்‌ அவர்‌ 
அதைச்‌ செயல்படுத்திக்‌ கொண்டுள்ளார்‌. 








இந்தக்‌ கொள்கைகளின்மீது கவனம்‌ குவித்தவர்களாய்‌ நிலைத்‌ 
திருங்கள்‌, நீங்கள்‌ வாழ்வில்‌ எந்த சிரமங்களையும்‌ வெற்றி கொள்ள 
முடியும்‌!” 





போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 
“மோசே மற்றும்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ ஆகியோரின்‌ பாடல்‌” என்பது 
இந்தப்‌ பாடத்திற்கு மிகவும்‌ பொதுவான தலைப்பாக உள்ளது. 
“விடுதலையின்‌ பாடல்‌” மற்றும்‌ “வெற்றியின்‌ பாடல்‌” என்பவை 
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இதற்கொப்பான தலைப்புகளாக உள்ளன. வில்லியம்‌ ஹென்ரிக்ஸென்‌ 
என்பவர்‌, “கண்ணாடிக்கடல்‌” என்ற தமது தலைப்பில்‌ அகக்‌ கருத்தை 
வலியுறுத்தினார்‌ பீஸ்லீ - முர்ரே என்பவர்‌, “கடைசி யாத்திராகமம்‌” என்ற 
குலைப்பைப்‌ பயன்படுத்தி, 15ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ யாத்திராகமம்‌ 
மொழிநடையை வலியுறுத்தினார்‌. ரால்ப்‌ ஏர்ல்‌ என்பவர்‌ இந்த 
அதிகாரத்திற்குப்‌ பின்வரும்‌ வரைக்குறிப்பை முன்வைத்தார்‌: 
(1) காத்திருக்கும்‌ தூதர்கள்‌ (வசனம்‌ 1); (2) வெற்றிகொண்ட 
பரிசுத்தவான்கள்‌ (வசனங்கள்‌ 2-4); (3) உதிக்கும்‌ தூதர்கள்‌ (வசனங்கள்‌ 5-8). 

இந்த வரிசைக்‌ தொடரை நீங்கள்‌ குறுக்க விரும்பினால்‌, 15ம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌ இருந்து தேர்ந்தெடுக்கப்பட்ட விஷயங்களை முன்னு 
ரையாகக்‌ கொடுத்து, 15 மற்றும்‌ 16ம்‌ அதிகாரங்களின்மீது நீங்கள்‌ ஒரே 
பாடத்தைப்‌ பிரசங்கிக்க அல்லது போதிக்க முடியும்‌. 

இந்த அதிகாரத்தில்‌ உள்ள பாடல்‌ (வசனங்கள்‌ 2-4) மீது மாத்திரம்‌ 
நீங்கள்‌ ஒரு பிரசங்கத்தைப்‌ பிரசங்கிக்க முடியும்‌. இதற்கு இணையான 
பழைய ஏற்பாட்டு வசனப்பகுஇகளைக்‌ குறிப்பிட முடியும்‌. தேவன்‌ கடந்த 
காலத்தில்‌ தமது மக்களை எவ்வாறு விடுவித்தார்‌ என்பதற்குப்‌ பழைய 
மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடுகளில்‌ இருந்து உதாரணங்களைத்‌ தரமுடியும்‌ - மற்றும்‌ 
இன்றைய நாட்களிலும்‌ தேவன்‌ தமது மக்களை இன்னமும்‌ விடுவிக்கின்றார்‌ 
என்பதற்கு உதாரணங்களைத்‌ தரமுடியும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

உங்கள்‌ கண்களைக்‌ கவனம்‌ குவிக்க முடியாதிருந்த உங்கள்‌ சொந்த அனுப 
வங்களை இவ்விடத்தில்‌ பதிலியாகப்‌ பயன்படுத்திக்கொள்ளுங்கள்‌: உதாரணமாக, 
இருட்டில்‌ இருந்து வெளிச்சத்துற்குத்‌ செல்லுதல்‌, தலையில்‌ அடிபட்ட பின்பு அல்லது 
முதன்முறையாக விழித்தெழுதல்‌ முதலியன. £“அடையாளம்‌:” என்ற 
வார்த்தையானது, சாதாரணமானதில்‌ இருந்து புறம்பே இருக்கிற, 
குறிப்பிடத்தக்கதாக இருக்கிற ஒன்றைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்றெது. “பெரிதும்‌ 
ஆச்சரியமுமான” என்ற வார்த்தைகள்‌, இந்தச்‌ சிந்தனைக்கு மறுவலிவூட்டுகின்றன. 
இந்தத்‌ தூதர்களுக்கு 7ம்‌ வசனம்‌ வரையிலும்‌ உண்மையில்‌ “வாதைகள்‌?” 
தரப்படவில்லை; 1ம்‌ வசனமானது இந்த அதிகாரம்‌ முழுவதற்கும்‌ தலைப்பு போன்று 
செயல்படுகிறது. “கடைசியான” மற்றும்‌ “முடிகிறது” என்ற சொற்றொடர்கள்‌, 
அடுத்த பாடத்தின்‌ முதல்‌ பாதியில்‌ கலந்துரையாடப்படும்‌. அந்தக்‌ 
கலந்துரையாடலை முன்னதாகக்‌ கண்ணோக்க நீங்கள்‌ விரும்பலாம்‌. *கலசங்களைக்‌ 
கைகளில்‌ வைத்துள்ள ஏழு தூதர்களைப்‌ பற்றிய சித்தரிப்பு ஒன்று இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ 
உள்ளடக்கப்பட்டிருக்கிறது. முதல்‌ கலசம்‌ ஏற்கனவே ஊற்றப்பட்ட நிலையிலும்‌ 
(ஒரு தூதன்‌ தமது கையில்‌ வெறுமையான கலசத்துடன்‌ இருப்பதாகவும்‌), 
இரண்டாவது கலசம்‌ ஊற்றப்பட்டுக்கொண்டிருப்பதாகவும்‌ அதில்‌ 
சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளது. மேல்நோக்கிய முகத்துடன்‌ இருக்கும்‌ தரகர்கள்‌ பின்வரும்‌ 
இரண்டு சத்தியங்களை மறைவாக உணர்த்துகின்றனா்‌: அவர்கள்‌ தேவனுடைய 
அறிவுறுத்துதல்‌ இன்றி செயல்படுவதில்லை, மற்றும்‌ தேவன்‌ நேர்மையும்‌ நீதியும்‌ 
உடையவராகையால்‌ அவரை அவர்கள்‌ துஇக்கின்றனர்‌. “7010 Risse, “The Last Word 
on Scripture,” Sermon preached at the Southern Hills church of Christ in Abilene, Texas, on 
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16 September 1990. 7G. £. Caird, A Commentary on the Revelation of St. John the Divine 
(London: Adam & Charles Black, 1966), 197. ‘வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ வாதைகள்‌ 
மீண்டும்‌, 18:4, 8; 21:9; 22:18 ஆகியவற்றில்‌ குறிப்பிடப்படும்‌ - ஆனால்‌ அந்த 
வசனப்பகுதிகள்‌, 16ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ வாதைகளைத்‌ திரும்பக்‌ குறிப்பிடுவனவாகவே 
உள்ளன. “இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌ உள்ள “தேவன்‌ நினைவுகூரும்போது” 
என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. ''ஆராதனை என்பதை நேரத்தை வீணாக்குதல்‌ என்று 
சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌, “உலகத்தின்‌ பிரச்சனைகள்‌ குறித்து நாம்‌ எதையாவது 
செய்யவேண்டும்‌” என்று அவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. தேவனை ஆராதித்தல்‌ என்பதை 
உலகத்தின்‌ பிரச்சனை குறித்து நாம்‌ “செய்ய”: முடிவதாக உள்ளது என்று 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ போதிக்கிறது! 

வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ நாள்வரிசை அட்டவணை என்பது மிகவும்‌ 
முக்கியமானதாக இருப்பதில்லை என்பதை நினைவில்‌ வையுங்கள்‌; தரிசனங்கள்‌ சில 
வேளைகளில்‌ முன்னும்‌ பின்னும்‌ செல்லுகின்றன. 'யோவான்‌ கண்டவை நேரடி 
அர்த்தமானவைகள்‌ அல்ல என்பதற்கான நினைவூட்டுதல்களை அவ்வப்போது நாம்‌ 
காணுகின்றோம்‌. இவ்விடத்தில்‌, “போன்ற” என்பது அப்படிப்பட்ட தொரு 
நினைவூட்டுதலாக உள்ளது. 'இந்தக்‌ காட்சி நேரடி அர்த்தமானதல்ல என்பதைக்‌ 
குறிப்பிடுவது அவசியமாய்‌ இருப்பதில்லை: கடல்‌ தண்ணீரானது அக்கினியை 
அணைத்திருக்கும்‌ அல்லது அக்கினியானது கடலை ஆவியாக்கியிருக்கும்‌. '*இது 
ஆவிக்குரிய வகையிலான செங்கடலுக்கான குறிப்பு என்று சிலர்‌ நம்புமளவுக்கு, 
இந்த அதிகாரத்தில்‌ யாத்திராகம மொழிநடையானது மிகவும்‌ மேலோங்கியுள்ளது. 
அக்கினி என்பது இந்தக்‌ காட்சியை மேம்படுத்துவதற்கான ஒரு விபரமாக மாத்திரம்‌ 
இருந்து, அடையாளத்துவ முக்கியத்துவம்‌ எதுவும்‌ கொண்டி ராது இருப்பது என்பது 
சாத்தியமானதாகவே உள்ளது. சிலர்‌ இவ்விடத்தில்‌ சூரியன்‌ மறைவின்போது உள்ள 
தண்ணீர்‌ என்ற தோற்றத்தைக்‌ காணுகின்றனர்‌. எனது ஆஸ்திரேலிய நாட்டு அனுப 
வத்துடன்‌ நான்‌, “அக்கினி” (கல்லின்‌ உள்ளே சிகப்பு வண்ண ஒளிச்சிதறல்கள்‌) 
நிறைந்த மாணிக்கக்கல்‌ ஒன்றை நினைவுகூருகின்றேன்‌. '*வசனப்பகுதியானது “01” 
என்பதற்கு ஆதரவாக உள்ளது; சந்தர்ப்பப்பொருளானது “63” என்பதை 
ஆதரிக்கிறது. இவ்விரண்டில்‌ எது ஒன்றும்‌ சாத்தியமானதாகவும்‌ வேறு எந்த 
வசனப்பகுதியையும்‌ மீறாததாகவும்‌ உள்ளது. 6“ 





அவனது பெயரின்‌ எண்ணானது” 
மிருகத்தைப்‌ பின்தொடருபவர்களை வர்த்தகம்‌ செய்ய அனுமதிக்கும்‌ 
“அடையாளமாக” இருந்தது (13:16, 12) “அவனது பெயரின்‌ எண்‌” என்பது பற்றிய 
விளக்கங்களுக்கு இந்தப்புத்தகத்தின்‌ முற்பகுதியில்‌ காணப்படும்‌, “இது 
கூட்டப்படுவதாயிருப்பதில்லை!” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. '“முந்திய குறிப்பைக்‌ 
காணவும்‌. '15ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ உள்ள, பரலோகத்து ஆராதனையாளர்களைப்‌ பற்றிய 
குரிசனமானது, வேதசாட்சிகளாக மரித்தவர்களை மாத்திரமின்றி, மரணம்‌ 
வரையிலும்‌ உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ இருந்த யாவரையும்‌ சித்தரிக்கிறது என்பதை 
நாம்‌ மீண்டும்‌ ஒருமுறை வலியுறுத்துகின்றோம்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 2:10). 
? Quoted in William Barclay, The Revelation of John, vol. 2, rev. ed., The Daily Study Bible 
Series (Philadelphia: Westminster Press, 1976), 118. “இவ்விஷயத்தில்‌, அவர்கள்‌ 
சுரமண்டலங்களைப்‌ பிடித்திருந்தனர்‌, ஆனால்‌, அவர்கள்‌ சுரமண்டலங்களை 
மீட்டினர்‌ என்று குறிப்பிடப்படவில்லை. மாறாக அவர்கள்‌ பாடினர்‌. 

2Albertus Pieters, Studies in the Revelation of St. John (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. 
Eerdmans Publishing Co., 1954), 243. 22George Eldon Ladd, A Commentary on the Revela- 
tion of John (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1972), 204-5. 
சுரமண்டலங்கள்‌ என்பவை “துதியின்‌ அடையாளத்துவமாக” இருக்கின்றன என்று 
ரே சம்மர்ஸ்‌ கூறினார்‌ (Worhty Is the Lamb [Nashville: Broadman Press, 1951], 184). 
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Alfred Plummer, “The Revelation of St. John the Divine,” in The Pulpit Commentary, vol. 
22, Epistles of Peter, John and Jude, The Revelation, ed. H. D. M. Spence and Joseph S. 
Exell (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1950), 382. “மோசே 
அடிக்கடி, தேவனுடைய ஊழியக்காரர்‌ என்று குறிப்பிடப்பட்டார்‌ (யாத்திராகமம்‌ 
14:31; யோசுவா 14:7; 1 நாளாகமம்‌ 6:49; தானியேல்‌ 9:11). “1,௨00, 205. 
“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 15:3, 4; உபாகமம்‌ 32; 33; சங்கீதம்‌ 90 ஆகியவற்றின்‌ 
வார்த்தையமைப்பைப்‌ பிரதிபலிக்கும்‌ வகையிலான மற்ற பாடல்களையும்‌ மோசே 
எழுதினார்‌. இவைகளுடன்‌ கூடுதலாக, (ஏவுதல்‌ பெற்றிராத) யூதப்‌ 
பாரம்பரியத்தின்படி, சங்கதம்‌ 91-100ஐ மோசே எழுதினார்‌. 200011 Mounce, The 
Book of Revelation, The New International Commentary on the New Testament Series (Grand 
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1977), 287. “Quoted in Martin H. 
Franzmann, The Revelation to John (St. Louis: Concordia Publishing House, 1976), 105. 
2°This sentence and the two previous ones were adapted from Albert H. Baldinger, Preach- 
ing From Revelation: Timely Messages for Troubled Hearts (Grand Rapids, Mich.: Zondervan 
Publishing House, 1960), 84. ““சர்வவல்லமையுள்ளவராக? இருத்தல்‌ என்ற 
பண்பானது, வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ தேவனுக்கு ஒன்பது முறை 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது, ஆனால்‌ புதிய ஏற்பாடு முழுவதிலும்‌ இது மேலும்‌ ஒரே ஒரு 
முறை மாத்திரமே குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது (2 கொரிந்தியர்‌ 6:18). ரோமாபுரியின்‌ 
வல்லமை மற்றும்‌ பலத்தை எதிர்கொண்ட கீறிஸ்தவர்களுக்கு, கர்த்தரே எல்லாம்‌ 
வல்லவராக இருக்கின்றார்‌ என்பதை நினைவூட்வெது அவசியமாய்‌ இருந்தது. 
“இவ்விடத்தில்‌ வசனரீதியான பிரச்சினை ஒன்று நிலவுகிறது. KIV 
வேதாகமத்தில்‌ “Kiறத ௦04 82ம்‌” என்றுள்ளது. NIV வேதாகமத்தில்‌ “King of the ages” 
என்றுள்ளது. வேறுபாடுகள்‌ முக்யெமற்றவைகளாய்‌ உள்ளன: தேவன்‌ சகலத்திற்கும்‌ 
அரசராய்‌ இருக்கின்றார்‌. “இந்தப்பாடல்‌, சங்கீதங்களின்‌ புத்தகத்தில்‌ உள்ள 
பாடல்களுக்கு ஒப்பானதாக உள்ளது. முதல்‌ நான்கு வரிகள்‌, “5y0nymous parallel- 
i$” என்ற வடிவமைப்பைப்‌ பயன்படுத்துகின்றன: முதல்‌ மற்றும்‌ மூன்றாவது வரிகள்‌ 
ஒத்தவையாய்‌ உள்ளன, அதுபோல்‌ இரண்டு மற்றும்‌ நான்காவது வரிகள்‌ 
ஒத்தவைகளாய்‌ உள்ளன. “1804, 205. “முதல்‌ மற்றும்‌ இரண்டாவது வரிகளுக்கு, 
சங்கேம்‌ 92:5; 98:1; 111:2; 139:14 ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌. மூன்றாவது மற்றும்‌ 
நான்காவது வரிகளுக்கு, சங்கதம்‌ 145:17ஐக்‌ காணவும்‌. ஐந்தாவது வரிக்கு சங்கதம்‌ 
86:9ஐக்‌ காணவும்‌. ஆறாவது வரிக்கு, 1 சாமுவேல்‌ 2:2; சங்கீதம்‌ 99:3; 111:9 
ஆயெவற்றைக்‌ காணவும்‌. ஏழாவது வரிக்கு, சங்கதம்‌ 86:9ஐக்‌ காணவும்‌. கடைசி 
வரிக்கு சங்கீதம்‌ 98:2ஐக்‌ காணவும்‌. “6200, 198. கேயர்டு என்பவர்‌ “collection” என்ற 
வார்த்தைக்கு பதிலாக “௦21௦” என்ற வார்த்தையை பயன்படுத்தினார்‌. “02௦” 
என்பது பல எழுத்தாளர்களின்‌ எழுத்துக்களில்‌ இருந்து ஒன்றுகூட்டப்பட்ட 
இலக்கியமாக உள்ளது. “சகல” என்ற சொற்றொடரானது வேதாகமத்தில்‌ சில 
வேளைகளில்‌ இந்தக்‌ கருத்தில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது (மத்தேயு 3:5ஜஐக்‌ 
காணவும்‌). “David Roper, Jesus Christ and Him Crucified (Arvada, Colo.: Christian Com- 
munications, 1976), 41. *D. T. Niles, As Seeing the Invisible: A Study of the Book of Revela- 
tion (New York: Harper & Brothers, 1961), 84. “என்னிடத்தில்‌ உள்ள NASB 
வேதாகமத்தின்‌ பிரதியில்‌, “ஆலயம்‌” என்பதற்கான பக்க ஓரக்குறிப்பானது, “- 
மகர” என்று கூறுகிறது. “11:19ல்‌, உடன்படிக்கைப்‌ பெட்டியை 
வெளிப்படுத்துவதற்காகப்‌ பரிசுத்த ஸ்தலம்‌ (ஆலயம்‌) திறக்கப்பட்டது; 
இவ்வேளையில்‌ தூதர்களைப்‌ புறப்பட அனுமதித்தல்‌ என்பதே நோக்கமாயிருந்தது. 
“உடையானது ஆசாரியத்துவ உடையைக்‌ குறிக்கிறது என்று சிலர்‌ 
நம்புகின்றனர்‌, இது சாத்தியமானதாகவே உள்ளது. “710 McGuiggan, The Book of 
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Revelation, Looking Into the Bible Series (Lubbock, Tex.: International Biblical Resources, 
1976), 229. “நான்கு ஜீவன்களில்‌, தூதர்களுக்கு கலசங்களைக்‌ கொடுத்தது எது? 
இதைப்‌ பற்றி வசனப்பகுதி எதுவும்‌ கூறுவதில்லை, மற்றும்‌ இது 
பொருட்படுத்தப்படவேண்டியதாக இருப்பதில்லை. முன்னதாக இவைகள்‌ நான்கு 
குதிரை வீரர்களை அழைத்த நாடகத்தில்‌, இவை ஒவ்வொன்றும்‌ “பேசும்‌ பாகத்தை” 
கொண்டிருந்தன (6:1, 8, 5, 7). இப்போது, இவைகளில்‌ ஒன்று, தேவனுடைய 
பிரசன்னத்தில்‌ இருந்து கோபக்‌ கலசங்களைக்‌ கொண்டுவருவதில்‌ “பேசுவதற்ற 
பாகத்தை” கொண்டிருந்தது. “இந்த அதிகாரத்தில்‌, தேவனுக்கும்‌ மிருகத்திற்கும்‌ 
இடையில்‌ பல நேர்மாறுகள்‌ மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றன: அவற்றில்‌ 
பின்வருவது ஒன்றாக உள்ளது: மிருகம்‌ இல்லாது போகும்‌, ஆனால்‌ தேவன்‌ 
“என்றென்றைக்கும்‌ ஜீவனுள்ளவராய்‌ இருக்கின்றார்‌.” ஆகையால்‌ மிருகமல்ல 
ஆனால்‌ தேவனே பயபக்தி செலுத்தப்பட வேண்டியவராக உள்ளார்‌. 
“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 2” என்ற புத்தகத்தில்‌ “விஷயங்களை கருத்துநோக்கில்‌ 
இடுதல்‌” என்ற பிரசங்கத்தில்‌, நான்கு ஜீவன்களைப்‌ பற்றிய குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. 
“தலசங்கள்‌ இந்த ஜீவன்களிடத்தில்‌ இருந்து வந்தன என்பதில்‌ சிலர்‌ கூடுதலான 
முக்கியத்துவத்தைக்‌ காணுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌, ஜீவன்கள்‌ என்பவை இயற்கை 
முழுவதற்குமான அடையாளத்துவமாய்‌ இருக்கலாம்‌ என்ற உண்மைக்கும்‌, பல 
கலசங்கள்‌ என்பவை இயற்கைப்‌ பேரழிவுகளைச்‌ சித்தரிக்கலாம்‌ என்ற உண்மைக்கும்‌ 
இடையில்‌ ஒரு பிணைப்பைக்‌ கருத்தாகத்‌ தெரிவிக்கின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, தேவனுக்கும்‌ ஏழு 
தூதர்களுக்கும்‌ இடையில்‌, இந்த ஜீவன்களில்‌ ஒன்று இடைநபராக இருந்தது என்ற 
உண்மையில்‌ “ஆழமான” முக்கியத்துவம்‌ எதுவும்‌ இல்லாதிருக்கலாம்‌. “KIV 
வேதாகமத்தில்‌ “iகl5” என்றுள்ளது, இவைகள்‌ சாதாரணமாக, சிறிய குறுகலான 
கழுத்துப்பகுதியைக்‌ கொண்ட பாத்திரங்கள்‌ என்று நினைக்கப்பட்டன. “இதே 
விஷயம்‌, தேவாலயம்‌ கட்டி முடிக்கப்பட்ட போது நடைபெற்றது (1 இராஜாக்கள்‌ 
8:10, 11; 2 நாளாகமம்‌ 5:13, 14ஐக்‌ காணவும்‌). தேவாலயமானது தேவனுடைய 
மகிமையால்‌ நிறைந்திருந்ததை தீர்க்கதரிசி கண்ட இடமான ஏசாயா 6:4 என்பது 
தொடர்புடைய வசனப்பகுதியாக உள்ளது. “This sentence was adapted from Milo 
Hadwin, The Overcomers: Sermons on Revelation (Arlington, Tex.: Mission Printing, n.d.), 
157. “நீங்கள்‌ இந்த பாடத்தை ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ பயன்படுத்தினால்‌ உங்கள்‌ 
உரையைக்‌ கேட்பவர்களைத்‌ தேவன்‌ ஆசீர்வதிக்கக்கூடும்படிக்கு, அவர்கள்‌ 
“தேவனிடத்தில்‌ நெருங்கிச்‌ சேரும்படி” அவர்களை ஊக்குவிக்க நீங்கள்‌ 
விரும்புவீர்கள்‌ (யாக்கோபு 4:8). கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறாதவர்கள்‌ 
அதைச்‌ செய்யவேண்டியது அவசியமாக உள்ளது (மாற்கு 16:15, 16: நடபடிகள்‌ 
2:36-38; கலாத்தியர்‌ 3:26, 27). வெதுவெதுப்பாகியுள்ள கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
கர்த்தரிடத்திலும்‌ கர்த்தருடைய சடையினிடத்திலும்‌ மீளக்கட்டி எழுப்பப்பட 
வேண்டும்‌ நடபடிகள்‌ 8:22; கலாத்தியர்‌ 6:1; யாக்கோபு 5:16). 








மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 
ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 
1. 7ம்‌ வசனத்தில்‌ “ஏழு வாதைகள்‌” என்று அழைக்கப்படுபவை எவை? 
2. எகிப்தில்‌ ஏழு வாதைகளை மறுகண்ணோட்டம்‌ இடவும்‌. 
அவற்றின்‌ நோக்கம்‌ என்ன? 
3. வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ “நியாயத்தீர்ப்பின்‌ மூன்று 
சுழற்சிகள்‌” யாவை? இந்த சுழற்சிகள்‌ இணைவானவைகளாய்‌ 
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10. 


11. 


12. 


இருப்பினும்‌, இவைகள்‌ வளர்நிலையிலும்‌ உள்ளன. அந்த 
வளர்நிலையை இந்தப்பாடம்‌ எவ்வாறு வெளிப்படுத்துகிறது? 
இதற்கு முன்பு, அரியணைக்கு முன்னால்‌ இருந்த கடலைக்‌ குறித்து 
நாம்‌ கூறியுள்ளதை மறுகண்ணோட்டமிடவும்‌. கடலில்‌ “அக்கினி 
கலந்திருந்தது” என்று 15:2ல்‌ கூறப்படுவதில்‌ தனிச்சிறப்பு ஏதேனும்‌ 
இருந்தால்‌, அது என்ன? 

இது வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ சுரமண்டலங்கள்‌ பற்றிய 
கடைசிக்‌ குறிப்பிடுதலாக உள்ளது. இவைகள்‌ நேரடியான 
அர்த்தத்தில்‌ சுரமண்டலங்களாக உள்ளனவா? 

யாத்திராகமம்‌ 15ல்‌ தோற்றகால “மோசேயின்‌ பாடலை” 





மறுகண்ணோட்டமிடவும்‌. எகிப்திய அடிமைத்தனத்திலிருந்து 
இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ விடுதலையென்பது, பாவத்தில்‌ இருந்து நமது 
விடுதலையுடன்‌ எவ்வாறு இணைவுபடுகிறது? 

ஜெயங்கொண்டவர்கள்‌ மோசே மற்றும்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவரின்‌ 





பாடலைப்‌ பாடியபோது, அவர்களின்‌ பாடலில்‌ கவனம்‌ 
குவிக்கப்பட்டது என்ன? அவர்கள்‌ சகித்துக்கொள்ள 
வேண்டியிருந்த இடர்ப்பாடுகளை அவர்கள்‌ குறிப்பிட்டனரா? 
அவர்கள்‌, “கர்த்தாவே, நீர்‌ ஏன்‌ எங்களுக்கு உபத்திரவத்தை அனு 
மதித்தார்‌?” என்று கேட்டனரா? 

இந்தப்‌ பாடலின்‌ வெவ்வேறு வரிகளில்‌ உள்ள சத்தியங்களை 
விவரிக்கும்‌, வேதாகமாதியான மற்றும்‌ நவீனகால உதாரணங்களை 
உங்களால்‌ நினைக்க முடிறெதா? 

இந்தப்பாடமானது “நமது சுயத்தைப்‌ பற்றிய” சீரான 
பத்தியமானது நம்மை ஆவிக்குரிய வகையில்‌ பசிப்பிணியுடனும்‌ 
ஆவியற்ற தன்மையுடனும்‌ இருக்கும்படி விட்டுவிடும்‌” என்று 
கூறுகிறது. இதை நீங்கள்‌ ஒப்புக்கொள்கின்றீர்களா அல்லது கருத்து 
வேறுபடுகின்றீர்களா? 

ஏழு தூதர்களின்‌ உடையைப்‌ பற்றி - மற்றும்‌ அவைபற்றிய 
சாத்தியக்கூறான தனிச்சிறப்பு எவையேனும்‌ இருப்பின்‌ அது 
பற்றியும்‌ - கலந்துரையாடவும்‌. 

கூடாரமானது தேவனுடைய மகுமையென்ற புகையினால்‌ 
நிறைந்திருந்தது என்று கூறுவது எதை அர்த்தப்படுத்துறெது? 

15ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ இருந்து கற்றுக்கொள்ள வேண்டிய மிக 
முக்கியமான பாடமாக நீங்கள்‌ எதை நினைக்கின்றீர்கள்‌? 


6௨ 
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அண ர > 
“அக்கினி கலந்திருந்த கண்ணாடிக்கடலின்‌ மேல்‌ 

















ஜெயங்கொண்ட பரிசுத்தவான்கள்‌” (15:2) 


49 
தவன்‌ நினைவக, ரும்8போது 


(7551, 6, 7; 16:1-9, 19) 


வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 16 நாம்‌ வாசிக்கையில்‌, யோவான்‌ 
“தேவனுடைய பழிவாங்கும்‌ கோபத்தின்‌ வரலாறுகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ 
இருந்து பயங்கரமானவைகளை ஒன்றுகூட்டி, அவற்றை அவிசுவாசமான 
உலகத்தின்‌ மீது பேரழிவின்‌ பயங்கரமான கடைசி வெள்ளமாகச்‌ 
சுழற்றினார்‌” என்பதாகக்‌ காணப்படுகிறது. தேவனுடைய மூழ்கடிக்கச்‌ 
செய்யும்‌ உக்கிரம்‌ பற்றிய யோவானின்‌ சித்தரிப்புக்கு மத்தியில்‌, 
பின்வருவனவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ சில்லிடச்‌ செய்யும்‌ வார்த்தைகள்‌ 
வேறு எதுவும்‌ இருப்பதில்லை: “மகா பாபிலோனுக்குத்‌ தேவனுடைய 
உக்கிரமான கோபாக்கினையாகிய மதுவுள்ள பாத்திரத்தைக்‌ 
கொடுக்கும்படி அது அவருக்குமுன்பாக நினைப்பூட்ட ப்பட்டது” (16:19). 

நமது தேவன்‌, “மனவுருக்கமும்‌, இரக்கமும்‌, நீடிய பொறுமையும்‌, 
பூரண கிருபையும்‌, சத்தியமுமுள்ள”வராக இருக்கின்றார்‌ (சங்கதம்‌ 86:15). 
அவரது பொறுமை பழமை வாய்ந்ததாக உள்ளது (ரோமர்‌ 2:4; 1 பேதுரு 
3:20). இதன்‌ காரணமாக, சிலவேளைகளில்‌ தேவன்‌, மனிதகுலத்தின்‌ 
வெளிப்படையான கீழ்ப்படியாமையைப்‌ பற்றி மறந்திருப்பதுபோல்‌ 
தோன்றலாம்‌, ஆனால்‌ தேவன்‌ அதை மறந்திருப்பதில்லை. அவர்‌ 
மனிதரிடத்தில்‌ வேண்டிக்‌ கேட்கின்றார்‌; அவர்‌ மனிதரை - இன்னும்‌ 
முயற்சிசெய்தல்‌ என்பது வீணானகாயிருக்கும்‌ என்பது உறுதியாகும்‌ 
வரையிலும்‌ - எச்சரிக்கின்றார்‌. பின்பு தேவன்‌, மன்னிக்கப்படாத ஒவ்வொரு 
பாவத்தையும்‌, மனந்திரும்பியிராத ஓவ்வொரு பாவத்தையும்‌ நினைவு 
கூருகின்றார்‌ - மற்றும்‌ அவரது கோபம்‌ ஊற்றப்படுகிறது! 16ம்‌ 
அதிகாரமானது இதைப்பற்றியதாகவே உள்ளது. இதுவே நாம்‌ 
கோபக்கலசங்களில்‌ இருந்து கற்றுக்கொள்ளும்படிக்குத்‌ தேவன்‌ தரும்‌ 
விஷயமாக உள்ளது. 


தேவனுடைய கோபம்‌ சேகரிக்கப்படுகிறது 


(15:1, 6, 7; 16:1) 
15:1ல்‌ நமக்கு, “ஏழு வாதைகளையுடைய ஏழு தூதரைக்‌ கண்டேன்‌, 
அவைகளால்‌ தேவனுடைய கோபம்‌ முடிகிறது”? என்பது பற்றிக்‌ 
கூறப்பட்டது. 15:6ல்‌, “அந்த ஆலயத்திலிருந்து ஏழு வாதைகளுடைய 
அவ்வேழு தூதர்களும்‌ ... புறப்பட்டார்கள்‌.” 15:7ல்‌ “அந்த நான்கு 
ஜீவன்களில்‌ ஒன்று, சதாகாலங்களில்‌ உயிரோடிருக்றெ தேவனுடைய 
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கோபாக்கினையால்‌ நிறைந்த பொற்கலசங்கள்‌ ஏழையும்‌ அந்த ஏழு 
தூதர்களுக்குக்‌ கொடுத்தது.” 16:1ல்‌, அப்பொழுது தேவாலயத்திலிருந்து 
உண்டான ஒரு பெருஞ்சத்தம்‌ அந்த ஏழு தூதருடனே நீங்கள்‌ போய்த்‌ 
தேவனுடைய கோபகலசங்களைப்‌ பூமியின்மேல்‌ ஊற்றுங்கள்‌ என்று” 





சொன்னது. (“தேவகோபத்தின்‌ பொற்கலசங்களைக்‌ தூதர்கள்‌ ஊற்றுதல்‌” 
என்ற விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) பின்பு 16ம்‌ அதிகாரம்‌, கலசங்கள்‌ 
ஊற்றப்படுதலைக்‌ குறித்துச்‌ சித்தரிக்கிறது. 

முந்திய பாடத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டதுபோல்‌, இது தெய்வீக 
நியாயத்தீர்ப்பின்‌ மூன்றாவது சுழற்சியாயிருக்கிறது: முதலில்‌ நாம்‌ ஏழு 
முத்திரைகளையும்‌ (4முதல்‌ 7ம்‌ அதிகாரம்‌ வரையிலும்‌), பின்பு ஏழு 
எக்காளங்களையும்‌ (8முதல்‌ 11ம்‌ அதிகாரம்‌ வரையிலும்‌) கண்டிருந்தோம்‌, 
மற்றும்‌ இப்போது ஏழு கலசங்களை (15 மற்றும்‌ 16 அதிகாரங்கள்‌) 
காணுகின்றோம்‌.” இந்த மூன்று வரிசைத்‌ தொடர்களும்‌ பல விஷயங்களைத்‌ 
தங்களுக்குள்‌ பொதுவானவைகளாகக்‌ கொண்டுள்ளன: (1) இவை 
ஒவ்வொன்றும்‌ நெருங்கிய தொடர்புடைய நான்கு தரிசனங்கள்‌ கொண்ட 
குழுவைக்‌ கொண்டு தொடங்கி, அதைத்‌ தொடர்ந்து தளர்வாகப்‌ 
பிணைக்கப்பட்டுள்ள மூன்று தரிசனங்களைக்‌ கொண்ட குழுவைக்‌ 
கொண்டுள்ளன. (2) இவை ஒவ்வொன்றும்‌, ரோமப்பேரரசிற்கு 
வீழ்ச்சியைக்‌ கொண்டுவந்த காரணிகள்‌ மூன்றை உள்ளடக்குகின்றன: 
இயற்கைப்‌ பேரழிவு, உள்ளான சீரழிவு மற்றும்‌ வெளியிலிருந்து 
படையெடுப்பு. (3) இவை ஒவ்வொன்றும்‌, ஆறாவது மற்றும்‌ ஏழாவது 
தரிசனங்களுக்கு மத்தியில்‌ ஒரு இடைமறித்தலை கொண்டுள்ளன. 
(4) ஒவ்வொன்றும்‌ தேவனுடைய வல்லமையின்‌ செயல்விளக்கம்‌ ஒன்றுடன்‌ 
முடிகின்றன. இருப்பினும்‌, வரிசைத்‌ தொடரின்‌ கடைசி இரண்டு 
தரிசனங்கள்‌ விசேஷமாக நெருங்கிய தொடர்பு கொண்டுள்ளன. இவற்றின்‌ 
பொதுவான கூறுகளைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 


எக்காளங்கள்‌ கலசங்கள்‌ 
(வெளி. 8-11) (வெளி. 16) 

1. பூமி 1. பூமி 

2. கடல்‌ 2. கடல்‌ 

3. நதிகள்‌ மற்றும்‌ ஊற்றுகள்‌ 3. நதிகள்‌ மற்றும்‌ 

ஊற்றுகள்‌ 

4. சூரியன்‌/வானத்தில்‌ உள்ளவைகள்‌ 4. சூரியன்‌ 

5. வாதை 5. வேதனை 

6. ஐப்பிராத்து - மற்றும்‌ 6. ஐப்பிராத்து - மற்றும்‌ 
சேனை சேனை 


இந்த உறவின்‌ காரணத்தினால்‌, கலசங்களைப்‌ பற்றிப்‌ புரிந்து 
கொள்வதற்கு, முதலில்‌ நாம்‌ எக்காளங்களைப்‌ பற்றி மறுகண்ணோட்டமிட 
வேண்டும்‌: எக்காளங்களைப்‌ பற்றி நாம்‌ படித்தபோது, பாவத்தின்‌ 
செயல்விலாவ என்பதே நமது பிரதான வலியுறுத்தமாக இருந்தது: இந்த 
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அண்டத்தின்மீது (முதல்‌ நான்கு எக்காளங்கள்‌), தனிநபர்மீது (ஐந்தாம்‌ 
எக்காளம்‌), மற்றும்‌ பிறர்மீது (ஆறாம்‌ எக்காளம்‌) பாவத்தின்‌ செயல்விளைவு. 
இந்த அண்டத்தின்மீது பாவத்தின்‌ செயல்விளைவு குறித்து, 
சூறாவளிக்காற்றுகள்‌, புயற்காற்றுகள்‌, பூமியதிர்ச்சிகள்‌ மற்றும்‌ 
வெள்ளப்பெருக்குகள்‌ போன்ற இயற்கைப்‌ பேரழிவுகளைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
கலந்துரையாடினோம்‌. தனிநபர்மீது பாவத்தின்‌ செயல்விளைவு குறித்து, 
குற்றமுள்ள மனச்சாட்சியின்‌ பெருந்துன்பம்‌ மற்றும்‌ பிற விளைவுகளைப்‌ 
பற்றி நாம்‌ குறிப்பிட்டோம்‌. மற்றவர்கள்மீது பாவத்தின்‌ செயல்விளைவு 
குறித்து, பாவத்தின்‌ பின்விளைவாகத்‌ தொலைதூரம்‌ சென்றடைவதுபற்றி, 
யுத்தம்‌ என்பது ஒரு உதாரணமாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. மனித குலத்தை 
எச்சரிப்பதற்காக, மனிதர்களைப்‌ பாவத்தில்‌ இருந்து தேவனிடத்தில்‌ 
திருப்புவதற்கு முயற்சிப்பதற்காகத்‌ தேவன்‌, பாவத்தின்‌ இந்த விளைவுகளை 
அனுமதிக்கின்றார்‌ என்று நாம்‌ கருத்துத்‌ தெரிவித்திருந்தோம்‌. 
எக்காளங்கள்‌ மற்றும்‌ கலசங்கள்‌ ஆகியவற்றிற்கு இடையில்‌ பல 








இணைவுகள்‌ காணப்படக்கூடும்‌ என்றிருக்கையில்‌, கலசங்கள்‌ என்பவை 
“மறு ஓட்டமாக” உமா? மாத்திரம்‌ உள்ளன என்று நாம்‌ 
நினைத்துவிடக்கூடாது. ஒற்றுமைகள்‌ குறிப்பிடத்தக்கவையாக உள்ளன. 
ஆனால்‌ வித்தியாசங்களும்‌ உள்ளன: 

(1) எக்காளங்களும்‌ கலசங்களும்‌ தங்கள்‌ செயலின்‌ குறிக்கோளில்‌ 
மாறுபட்டன: எக்காளங்கள்‌ மூலம்‌, மனிதகுலமானது அடிக்கடி 
மறைமுகமாய்ப்‌ பாதிக்கப்பட்டது; மூன்றாம்‌ எக்காளம்‌ வரையிலும்‌ 
மனிகர்கள்‌ குறிப்பிடப்படக்கூட இல்லை (8:11). இதற்கு நேர்மாறாக, முதல்‌ 
கலசம்‌ தொடங்கி, மனிதர்கள்‌ நேரடியாகக்‌ குறிவைக்கப்பட்டனர்‌: 
குறிப்பாக, “மிருகத்தின்‌ முத்திரையைத்‌ தரித்தவர்களும்‌ அதின்‌ 
சொரூபத்தை வணங்குகிறவர்களுமாகிய மனுஷர்கள்‌?” இவ்வாறு 
குறிவைக்கப்பட்டனர்‌ (16:2). தேவனுடைய கோபம்‌ ஊற்றப்படும்போது, 
இரக்கம்‌ இராது. 

(2) எக்காளங்களும்‌ கலசங்களும்‌ தங்கள்‌ செயலின்‌ வலிவில்‌ 
மாறுபட்டன: பொதுவாக, எக்காளங்கள்‌ மூன்றில்‌ ஒரு பங்கு மக்களையே 
பாதித்தன (8:7-12; 9:15, 18). கலசங்களின்மீது இப்படிப்பட்ட வரைமுறை 
எதுவும்‌ வைக்கப்படவில்லை (16:3ஐக்‌ காணவும்‌). தேவனுடைய கோபம்‌ 
ஊற்றப்படும்போது தடை வரம்பு எதுவும்‌ இராது. 

(3) எக்காளங்களும்‌ கலசங்களும்‌ தங்கள்‌ செயலின்‌ விரைவுத்‌ 
தன்மையில்‌ மாறுபட்ட ன: கலசங்களைக்‌ கொண்டிருந்த தூதர்களுக்கு ஒரே 
ஒரு கட்டளை மாத்திரம்‌ தரப்பட்டது (16:1), அதன்பின்பு, உடனடியாக 
அவர்கள்‌ கலசங்களை ஒன்றுக்குப்பின்‌ ஒவ்வொன்றாக ஊற்றினர்‌ என்பது 
உறுதி. ஐந்தாம்‌ கலசம்‌ ஊற்றப்பட்ட போது (16:8), மனிதர்கள்‌ முதல்‌ கலசம்‌ 
ஊற்றப்பட்டதால்‌ ஏற்பட்டிருந்த கொடிய புண்களைத்‌ தங்கள்‌ உடல்களில்‌ 
இன்னமும்‌ கொண்டிருந்தனர்‌ (16:2, 9). தேவனுடைய கோபம்‌ 
ஊற்றப்படும்போது, தாமதம்‌ எதுவும்‌ இராது. 

இந்த முதல்‌ மூன்று வித்தியாசங்கள்‌, மிக முக்கியமான வித்தியாசத்தின்‌ 
பாகமாய்‌ இருக்கின்றன: (4) எக்காளங்களும்‌ கலசங்களும்‌ தங்கள்‌ செயலின்‌ 
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நோக்கத்தில்‌ மாறுபட்டன. ஏற்கனவே குறிப்பிட்டபடி, எக்காளங்கள்‌ 
வலியையும்‌ வேதனையையும்‌ (மற்றும்‌ ஓரளவுக்கு, மரணத்தையும்‌) 
ஏற்படுத்தியிருந்தாலும்‌ பாவம்‌ நிறைந்த மனிதர்களின்‌ கவனத்தைப்‌ 
பெறுவதற்குத்‌ தேவன்‌ முயற்சி செய்து கொண்டிருந்தார்‌ என்று அவர்களை 
எச்சரித்தல்‌ என்பதே அவற்றின்‌ முதன்மையான நோக்கமாய்‌ இருந்தது. 
எக்காளங்களின்‌ நோக்கத்தைப்‌ பேதுருவின்‌ பின்வரும்‌ வார்த்தைகளைக்‌ 
கொண்டு தொகுத்துரைக்க முடியும்‌: “... கர்த்தர்தமது வாக்குத்தத்தத்தைக்‌ 
குறித்து தாமதமாயிராமல்‌; ஒருவரும்‌ கெட்டுப்போகாமல்‌ எல்லாரும்‌ 
மனந்திரும்ப வேண்டுமென்று விரும்பி, நம்மேல்‌ நீடிய பொறுமையுள்ள 
வராயிருக்றொர்‌” (2 பேதுரு 3:9). 

இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, எச்சரித்தல்‌ என்பதல்ல, ஆனால்‌ தண்டித்தல்‌ 
என்பதே கலசங்களின்‌ முதன்மையான நோக்கமாய்‌ இருந்தது.” கலசங்கள்‌ 
“தேவனுடைய கோபாச்கினையால்‌ நிறைந்து” இருந்தன (15:7; 15:1; 16:1, 
19ஐயும்‌ காணவும்‌). “கோபாக்கினை” என்ற வார்த்தை, “மிகுந்த/சூடான 
கோபம்‌, உக்ரெம்‌”” “உணர்வுகள்‌ துடிக்கும்‌ நிலை, உள்ளான சினத்திலிருந்து 
கோபம்‌ வெடிக்கும்‌ நிலை”? என்று அர்த்தப்படும்‌ £105 என்ற கிரேக்க 
வார்த்தையில்‌ இருந்து மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. 

மேலும்‌, இந்த வாதைகள்‌ அல்லது கலசங்கள்‌, “கடைசியான ஏழு 
வாதைகளுடையவை ... அவைகளால்‌ தேவனுடைய கோபம்‌ முடிறெது””' 
என்று அழைக்கப்பட்டன (15:1). “முடிறெது” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது, “நிறைவடைகிறது”? அல்லது 
“முடிவடைகிறது” என்று அர்த்தப்படுகிறது.'” இது “நிறைவுக்கு, முடிவுக்கு, 
பக்குவத்திற்கு” வந்துள்ள விஷயத்தைக்‌ குறிக்கிறது.” இதே வார்த்தையை 
இயேசு, சிலுவையில்‌ கதறியபோது பயன்படுத்தினார்‌, “முடிந்தது!” 
(யோவான்‌ 19:30). இவ்வார்த்தையானது, எல்லாம்‌ முடிந்தது அல்லது 
நிறைவேறியது என்று குறிப்பிடுவதில்லை, ஆனால்‌ கலந்துரையாடலில்‌ 
உள்ள விஷயம்‌ முடிந்தது என்று குறிப்பிடுறெது.'* வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ 15 மற்றும்‌ 16ல்‌, மனிதர்களிடம்‌ தேவனுடைய செயல்கள்‌ 
என்பதே கவனத்தின்‌&ழ்‌ உள்ள தலைப்பாக இருக்கிறது. மனிதனின்‌ 
மாறுபாடு என்ற கூட்டை உடைக்கக்‌ தேவன்‌ எல்லா வழிகளிலும்‌ முயற்சி 





செய்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ பயன்‌ எதுவும்‌ இல்லை. இவ்விதமாக, தேவன்‌ தாம்‌ 
தொடங்கியதை “முடிக்க” வேண்டிய வேளை வந்திருந்தது. இது, தேவன்‌ 
மனிதனின்‌ பாவத்தை நினைவுகூர வேண்டிய வேளையாக இருந்தது! 





நம்மில்‌ பலர்‌, நமது தாய்மார்கள்‌ “இதற்கு மேல்‌ என்னால்‌ பொறுக்க 
இயலாது!” என்று கூறியபோது, அது எதனை அர்த்தப்படுத்திற்று என்பதை 
நினைவுபடுத்தக்‌ கூடியவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌. அவர்‌ நம்மைப்‌ 
பொறுமையுடன்‌ சகித்துக்கொண்டு, நமக்கு மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ 
முன்னெச்சரிக்கை அளித்து, திரும்பத்‌ திரும்ப நம்மை எச்சரித்து இருந்தார்‌. 
இருப்பினும்‌, சிலவேளைகளில்‌, அவரது பொறுமை முடிவுக்கு வந்தது, 
அவ்வேளைகளில்‌ அவர்‌, “இதற்கு மேல்‌ என்னால்‌ பொறுக்க இயலாது!” 
“இதற்கு மேல்‌ என்னால்‌ பொறுக்க இயலாது!” என்று கூறுவதை நாம்‌ 
கேட்கின்றோம்‌, இது நாம்‌ நமது செயல்களின்‌ பலனை அறுக்கும்காலம்‌ 
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வந்துவிட்டது என்று அர்த்தப்படுத்துகிறது. 15 மற்றும்‌ 16ம்‌ அதிகாரங்கள்‌, 
மனம்‌ வருந்தாத உலகத்திற்குத்‌ தேவன்‌ “இதற்கு மேல்‌ என்னால்‌ பொறுக்க 
இயலாது!” என்று கூறுவதை விவரிக்கின்றன.” 

சிலவேளைகளில்‌ நான்‌, ஆளரவமற்ற பகுதிகளில்‌ காரோட்டிச்‌ 
செல்லும்போது, “கடைசி வாய்ப்பு”: “அடுத்த ஐம்பது மைல்களுக்கு 





பெட்ரோலுக்குக்‌ கடைசி வாய்ப்பு,” “தண்ணீருக்குக்‌ கடைசி வாய்ப்பு,” 
“உணவுக்குக்‌ கடைசி வாய்ப்பு,” மற்றும்‌ இவைபோன்ற அடையாளப்‌ 
பலகைகளைக்‌ கடந்து இருக்கின்றேன்‌. ஓரிருமுறைகள்‌ நான்‌, 
கைவிடப்பட்ட கார்களைக்‌ கடந்து வந்திருக்கின்றேன்‌; அவற்றின்‌ 
ஓட்டுநர்கள்‌ இந்த அடையாளக்குறிப்‌ பலகைகளை நம்பாதிருந்தனர்‌ 
என்பது உறுதி. மனிதர்களால்‌ நிறுத்திவைக்கப்படும்‌ அடையாளக்குறிப்‌ 
பலகைகள்‌ உண்மைத்தன்மைக்குத்‌ சற்றே குறைவான வகையில்‌ 
இருக்கக்கூடும்‌; ஆனால்‌ தேவன்‌, “கடைசி வாய்ப்பு” என்று கூறும்போது, 
அவர்‌ அதை அர்த்தப்படுத்துகின்றார்‌! 

15மற்றும்‌ 16ம்‌ அதிகாரங்கள்‌, கலாத்தியர்‌ 6:7ன்‌ சத்தியத்தை 
வரைவளவையாக விவரிக்கின்றன: “மோசம்‌ போகாதிருங்கள்‌, தேவன்‌ 
தம்மைப்‌ பரியாசம்பண்ணவொட்டார்‌; மனுஷன்‌ எதை விதைக்கிறானோ 
அதையே அறுப்பான்‌.” தேவனுடைய கோபம்‌ ஊற்றப்படும்போது, 
பாவிகளுக்கு மனந்திரும்புவதற்கான வாய்ப்பு இனி எதுவும்‌ தரப்படாது. 

15மற்றும்‌ 16ம்‌ அதிகாரங்கள்‌, தற்காலிக நியாயத்தீர்ப்பைப்‌ பற்றிக்‌ 
கூறுன்றனவா அல்லது கடை சி நியாயத்தீர்ப்பைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுன்றனவா 
என்பது பற்றி விளக்கவுரைகள்‌ கலந்துரையாடுகின்றன. (புத்தகத்தின்‌ 
சந்தர்ப்பப்பொருளும்‌ காலங்களின்‌ சந்தர்ப்பப்பொருளும்‌ ஆகிய இரு) 
சந்தர்ப்பப்பொருளானது, இவ்வசனப்பகுதி ரோமப்‌ பேரரசின்‌ அழிவைக்‌ 
குறிக்கிறது என்ற கருத்தையே ஆதரிப்பதாக உள்ளது. அடுத்த அதிகாரத்தில்‌ 
(17:9, 18) ரோமாபுரி நகரம்‌ என்று அடையாளப்படுத்தப்படுறெதாகக்‌ 
காணப்படுகிற, மகாபாபிலோனின்‌ (16:19) வீழ்ச்சி என்பதே கலசங்களின்‌ 
உச்சக்காட்சியாக உள்ளது. இருப்பினும்‌, முதல்‌ நூற்றாண்டுக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களைத்‌ துன்புறுத்திய ரோமர்களுக்கு நியாயத்தீர்ப்பு அளிக்கத்‌ 
தேவன்‌ வருவார்‌ என்பதை, இந்த அதிகாரங்கள்‌ போதிக்கின்றதாக, அந்தக்‌ 





கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஏறக்குறைய நிச்சயமாக புரிந்து கொண்டிருக்கையில்‌, 
(16:18-21 போன்ற) குறிப்பிட்ட சில வசனங்கள்‌, நியாயத்தர்ப்பின்‌ நாள்‌ 
போன்று ஒலிக்கின்றன. 

16ம்‌ அதிகாரத்திற்குப்‌ பின்வரும்‌ மூன்று நடைமுறைப்‌ பயன்பாடுகளை 
ஏற்படுத்துவதில்‌ நாம்‌ பாதுகாக்கப்பட்டி ருக்கின்றோம்‌: (1) யோவானின்‌ 
நாட்களில்‌ இந்த அதிகாரமானது, ரோமப்பேரரசிற்கு விசேஷித்த மற்றும்‌ 
திட்டவட்டமான நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டைக்‌ கொண்டிருந்தது. 
(2) இந்த அதிகாரமானது யாராயிருந்தாலும்‌, தனிப்பட்ட நபரா 
யிருப்பினும்‌ அல்லது ஒரு மக்களினமாயிருப்பினும்‌, ஒவ்வொருவரின்‌ 
பகுதியிலும்‌ மாறுபாட்டையும்‌ கீழ்ப்படியாமையும்‌, தேவன்‌ 
முடிவற்றவகையில்‌ சகித்துக்கொண்டிருக்கமாட்டார்‌ என்பதையும்‌ 
நிலைநாட்டுகிறது. சங்கீதக்காரர்‌, “துன்மார்க்கரும்‌, தேவனை மறக்கிற 
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எல்லா ஜாதிகளும்‌, நரகத்திலே தள்ளப்படுவார்கள்‌” என்று எழுதினார்‌ 
(சங்கதம்‌ 9:17; KIV). இந்த சத்தியத்திற்கான விளக்கங்களை வரலாறானது 
திரட்சியாய்த்‌ தருகிறது. குறிப்பிடத்தக்க வரலாற்றாளரான அர்னால்டு 
டாயன்பீ என்பரின்‌ கூற்றுப்படி, வரலாற்றின்‌ பக்கங்களின்‌ குறிக்கே 
அணிவகுத்து நடையிட்டுள்ள பத்தொன்பது நாகரீகங்களில்‌, பதினாறு 
அழிந்து விட்டன.” ஜிம்‌ மெக்கைகன்‌ என்பவர்‌, “இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ 
போதிக்கப்படும்‌ கொள்கைகள்‌, எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ எல்லா 
மக்களினங்களுடனும்‌ தேவன்‌ செயல்படும்‌ விதங்களுக்கு 
நடைமுறைப்படுகிறது. எனவே இது முன்பு இருந்ததைப்‌ போன்றே 
நியாயமானதாகவும்‌ ஏற்புடையதாகவும்‌ உள்ளது” என்று வலியுறுத்தினார்‌.” 
(3) 16ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ ஊற்றப்பட்ட கோபம்‌ என்பது, தேவ 
பக்தியற்றவர்கள்‌ மீது “கடைசி நாளில்‌” ஊற்றப்படும்‌ கேவகோபத்தை 
(யோவான்‌ 12:48) முன்சித்தரிப்புச்‌ செய்கிறது. எட்வர்டு மெக்டோவல்‌ 
என்பவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


தேவனுடைய கோபத்தின்‌ பூமிக்குரிய மற்றும்‌ கடைசி 
வெளிப்பாடுகளுக்கு இடையில்‌ தெளிவான பிரிவினை எதுவும்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ இருப்பதில்லை. வரலாற்றில்‌ காட்‌ சிப்படுத்தப்பட்டுள்ள 
கோபம்‌ என்பது, கடைசி நியாயத்தீர்ப்பில்‌ தனது முற்றான 
நிறைவேற்றத்தைக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ என்பதாக நினைக்கப்பட 
வேண்டியதாயிருக்கிறது. ஆகையால்‌, வரலாற்றில்‌ தேவனுடைய 
கோபமாகக்‌ காட்சிப்படுத்தப்பட்டுள்ள ஒவ்வொன்றும்‌, வரவிருக்கும்‌ 
கோபத்தின்‌ முன்சுவையாகவே உள்ளது.” 


இந்த அதிகாரத்தில்‌ இருந்து நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ குறிப்பிட்ட 
பாடங்களைக்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌: (1) நியாயத்தீர்ப்பு 
நிச்சயமானதாக உள்ளது. (2) தேவன்‌ எல்லா மனிதர்களையும்‌ தம்மிடத்திற்கு 
வரச்செய்து, நாம்‌ அவரிடமாய்த்‌ திரும்புவதற்கான எல்லா முயற்சிகளையும்‌ 
மேற்கொள்கிறார்‌. (3) நாம்‌ அவரது இரக்கத்தைப்‌ புறக்கணிப்பதில்‌ நிலைத்து 
நின்றால்‌, நமது இருதயங்கள்‌ கடினம்‌ அடையும்‌ (4) அது 
நடைபெறும்போது, அவரது கோபத்தை எதிர்கொள்ளுதல்‌ தவிர வேறு 
விருப்பத்தேர்வு எதுவும்‌ நமக்கு இருப்பதில்லை! அது நடைபெறும்போது, 
நாம்‌ எபிரெயர்‌ 10:31ன்‌ சத்தியத்தை அறிந்துகொள்வோம்‌: “ஜீவனுள்ள 





தேவனுடைய கைகளில்‌ விழுகிறது பயங்கரமாயிருக்குமே”! 


தேவனுடைய கோபம்‌ ஊற்றப்பட்டது (16:1-9) 
யாரேனும்‌ ஒருவர்‌, “ஆனால்‌ ஜீவனுள்ள தேவனுடைய கைகளில்‌ 
விழுகிறது என்பது நிச்சயமாக அவ்வளவு மோசமானதாக இராது” என்று 
மறுப்புத்‌ தெரிவிக்கலாம்‌. அது நம்பிக்கைக்கு அப்பால்‌ பயங்கரமானதாக 
இருக்கும்‌ என்று நீங்கள்‌ நினைக்கவில்லை என்றால்‌, ஏழு கலசங்களைக்‌ 
கண்ணோக்குங்கள்‌. 
இந்தப்பாடத்தில்‌ நாம்‌, முதல்‌ நான்கு கலசங்களைப்‌ பற்றி படிப்போம்‌; 
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அடுத்த பாடத்தில்‌ நாம்‌, கடை சி மூன்று கலசங்களைப்‌ பற்றிப்‌ படிப்போம்‌. 
இருப்பினும்‌, நாம்‌ இவ்வாறு செய்வதற்கு முன்னர்‌, இன்னும்‌ சற்றுப்‌ 
பின்னணித்தகவல்கள்‌ நமக்குத்‌ தேவைப்படுகின்றன: கலசங்கள்‌ 
அடிப்படையில்‌ எக்காளங்களுக்கு இணையாக இருந்தாலும்‌, உருவகத்தின்‌ 
பெரும்பான்மையான பகுதி வித்தியாசமானதாக உள்ளது. கலசங்களின்‌ 
அடையாளத்துவமானது, எகிப்தின்மீது வந்திருந்த வாதைகளில்‌ இருந்து 
கனத்த வகையில்‌ தரவழைக்கப்படுறெது என்பது ஒரு காரணமாக உள்ளது." 





15 மற்றும்‌ 16ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ கலசங்கள்‌, “வாதைகள்‌” என்று ஐந்து முறை 
அழைக்கப்படுகின்றன (15:1, 6, 8; 16:9, 21). எகிப்தில்‌ ஏற்பட்டிருந்த 
தோற்றக்கால வாதைகள்‌ பத்தில்‌ ஐந்து வாதைகள்‌, ஏழு கலசங்களில்‌ 
பிரதிபலிக்கப்படுகின்றன:” 





தண்ணீர்‌ இரத்தமாக மாறிய முதல்‌ வாதையானது (யாத்திராகமம்‌ 
7:14-25), இரண்டாவது மற்றும்‌ மூன்றாவது கலசங்களுடன்‌ 
தொடர்புபடுறெது (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 16:3-7). 

குவளைகள்‌ பூமியை மூடியதென்ற இரண்டாவது வாதையானது 
(யாத்திராகமம்‌ 8:1-15), அனேகமாக, மூன்று தவளைகளின்‌ 
உருவகத்தைக்‌ கருத்தாகக்‌ தெரிவிக்கலாம்‌ (வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ 16:13). 

மனிதர்கள்‌ மற்றும்‌ மிருகங்கள்‌ மீது எரிகொப்புளங்கள்‌ ஏற்பட்டன 
என்ற ஆறாவது வாதையானது (யாத்திராகமம்‌ 9:8-12), முதல்‌ 
கலசத்தின்‌ விளைவில்‌ பிரதிபலிக்கப்படுறெது (16:2). 

எகிப்து நாட்டில்‌ பூமியைப்‌ பேரழிவுக்கு உட்படுத்திய கல்மழை என்ற 
ஏழாவது வாதையானது (யாத்திராகமம்‌ 9:18-35), ஏழாவது கலசம்‌ 


ஊற்றப்பட்ட பின்பு ஏற்பட்ட “பெரிய கல்மழை? 
(வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 16:21) என்ற வாதையில்‌ பிரதிபலிக்கப்‌ 
படுகிறது. 


பூமியின்‌ முகத்தை இருள்‌ மூடிற்று என்ற ஒன்பதாவது வாதையானது 
(யாத்திராகமம்‌ 10:21-29), ஐந்தாம்‌ கலசத்தினால்‌ ஏற்பட்ட 
காரிருளுக்கு ஒப்பாய்‌ இருக்கிறது (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
16:10, 11). 


இப்போது நாம்‌, முதல்‌ நான்கு “வாதைகளை” கண்ணோக்குவோம்‌. 
வழக்கம்போல்‌, துன்பத்தின்மேல்‌ துன்பம்‌ குவிக்கப்பட்டது என்ற முற்றான 
மனப்பதிவே மிகமுக்கியமானதாகவே உள்ளது, ஆனால்‌ நாம்‌ 
வசனப்பகுதியை ஆராயும்போது விபரங்களை விளக்கப்படுத்துவோம்‌. 


முதலாம்‌ கலசம்‌ பூமியில்‌ ஊற்றப்படுகிறது (வசனங்கள்‌ 1, 2) 
“அப்பொழுது தேவாலயத்திலிருந்து உண்டான ஒரு பெருஞ்சத்தம்‌ ... 
என்று சொல்லக்கேட்டேன்‌” (வசனம்‌ 1௮). ஆலயத்தில்‌ கர்த்தர்‌ மாத்திரமே 
இருந்தார்‌ என்பதால்‌ (15:8), அவரே இவ்விடத்தில்‌ பேசுபவராய்‌ இருந்தார்‌. 
அவர்‌ ஏழு தூதர்களுக்கும்‌, “நீங்கள்‌ போய்த்‌ தேவனுடைய 
கோபகலசங்களைப்‌ பூமியின்மேல்‌ ஊற்றுங்கள்‌” என்று கட்டளையிட்டார்‌ 
(வசனம்‌ 1௮). “முதலாம்‌ தூதன்‌ போய்‌, தன்‌ கலசத்திலுள்ளதைப்‌ 
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பூமியின்மேல்‌ ஊற்றினான்‌; உடனே மிருகத்தின்‌ முத்திரையைத்‌ 
குரித்தவர்களும்‌ அதின்‌ சொரூபத்தை வணங்குகிறவர்களுமாகிய மனுஷர்‌ 
களுக்குப்‌ பொல்லாத கொடிய புண்ணுண்டாயிற்று” (வசனம்‌ 2). (“முதலாம்‌ 
கலசம்‌” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) 

“கொடிய புண்‌” என்பதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட வார்த்தையானது, 
எகிப்தியர்களை வாதித்த கொப்புளங்களுக்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட அதே 
வார்த்தையாக உள்ளது.” நம்மில்‌ சிலர்‌, விண்ணென்று தெறிக்கும்‌, காய்ச்சல்‌ 
குறியுடனான, வேதனை மிகுந்த கொப்புளத்தைக்‌ கொண்டிருத்தல்‌ 
எதுபோலிருக்கும்‌ என்பதை நினைவுபடுத்த முடியும்‌. உடல்‌ முழுவதிலும்‌ 
அதுபோன்ற கொப்புளங்கள்‌ மூடியிருந்தால்‌ எப்படியிருக்கும்‌ என்பதை 
நாம்‌ கற்பனை செய்ய முடியும்‌! இருப்பினும்‌, “கொடிய புண்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தையானது, தோல்‌ புண்கள்‌, 
புற்றுநோய்‌ மற்றும்‌ தொழுநோயைக்கூட உள்ளடக்கிய தோல்‌ 
கோளாறுகளின்‌ பல வகைகளைக்‌ குறிப்பிட முடியும்‌. 

இந்த கலசங்கள்‌ நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ எடுத்துக்கொள்ளப்பட 
வேண்டியவைகளாய்‌ இருப்பதில்லை என்பதைப்‌ புரிந்துகொள்ளுங்கள்‌. 
இந்தக்‌ கொப்புளங்கள்‌ என்பவை மனிதர்கள்‌ தங்கள்‌ பாவத்தினால்‌ 
தங்களுக்குத்‌ தாங்களே வருவித்துக்கொண்ட வேதனை மற்றும்‌ 
பெருந்துக்கத்தின்‌ அடையாளங்களாக உள்ளன. இது சரீர வியாதிகளைக்‌ 
குறிப்பதாய்‌ இருக்கக்கூடும்‌, ஆனால்‌ இது அதைக்காட்டிலும்‌ 
அதிகமானவற்றை உள்ளடக்குகிறது. 

இந்த “அருவருப்பூட்டும்‌ கொடிய” புண்களால்‌ குறிவைக்கப்‌ 
பட்டவர்கள்‌, “மிருகத்தின்‌ முத்திரையைத்‌ தரித்தவர்களும்‌ அதின்‌ 
சொரூபத்தை வணங்குகிறவர்களுமாகிய மனுஷர்களாய்‌” இருந்தனர்‌ - 
வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதென்றால்‌, இவர்கள்‌ பேரரச 
வணக்கத்துடன்‌ அதனுடன்‌ இணைந்திருந்த மற்ற ஒவ்வொரு 
விஷயத்துடன்‌ இணைந்து சென்றவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. இன்றைய 
நாட்களில்‌, இந்த விவரிப்பானது, கர்த்தருக்கு முன்னதாகப்‌ பிற 
தெய்வங்கள்‌, பிற மக்கள்‌, மற்றும்‌ பிற விஷயங்களை வைத்துள்ள 
யாவரையும்‌ சுற்றிச்சூழ்வதாக இருக்கும்‌ (யாத்திராகமம்‌ 20:3ஐக்‌ காணவும்‌). 


இரண்டாம்‌ கலசம்‌ கடலில்‌ ஊற்றப்படுகிறது (வசனம்‌ 3) 

“இரண்டாம்‌ தூதன்‌ தன்‌ கலசத்திலுள்ளகைச்‌ சமுத்திரத்திலே” 
ஊற்றினான்‌; உடனே அது செத்தவனுடைய இரத்தம்‌ போலாயிற்று; 
சமுத்திரத்திலுள்ள பிராணிகள்‌ யாவும்‌ மாண்டுபோயின” (வசனம்‌ 3). 

இரண்டாம்‌ எக்காளம்‌ ஒலித்தபோது, கடலில்‌ மூன்றில்‌ ஒருபங்கு 
இரத்தமாயிற்று, ஆனால்‌ இப்போது, கடல்‌ முழுவதும்‌ “செத்தவனுடைய” 
இரத்தம்‌ போலாயிற்று: இது உறைந்து நாறுகற இரத்தம்‌ போலிருந்தது. 
எனது மனதில்‌ நான்‌, உறைந்த இரத்தம்‌ மற்றும்‌ இறந்த மீன்கள்‌ மற்றும்‌ பிற 
கடல்வாழ்‌ உயிரினங்களின்‌ உடல்கள்‌ ஆகியவற்றினால்‌ மூடப்பட்ட 





கடற்கரைகளைக்‌ காணுகின்றேன்‌. கொடிய துர்நாற்றமானது 
மேலோங்கியிருக்கும்‌. 
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மீண்டுமாக நான்‌, இந்தக்‌ காட்சியானது நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ 
எடுத்துக்கொள்ளப்படக்கூடாது என்பதை வலியுறுத்துகின்றேன்‌. 
பெருங்கடல்களில்‌ உள்ள கண்ணீர்‌ யாவும்‌ இரத்தமாக மாறும்‌ வேளை 
ஒன்று ஒருக்காலும்‌ இராது. இது ஒரு அடையாளத்துவமாக உள்ளது. அந்த 
நாட்களில்‌, மக்களினங்கள்‌, வர்த்தகத்திற்குக்‌ கடலைச்‌ சார்ந்திருந்தனர்‌, 
மற்றும்‌ மீன்பிடி தொழிலானது உணவிற்கான பிரதான ஆதாரமூலமாய்‌ 
இருந்தது. இவ்விதமாக இந்தக்‌ காட்சியானது, பாவத்தின்‌ பயங்கரமான 
செயல்விளைவுகளைத்‌ தொடர்ந்து வலியுறுத்திற்று: பாவம்‌ வாழ்வைச்‌ 
சீர்குலைக்கிறது. பாவம்‌, தான்‌ தொடுகிற எதையும்‌ மோசம்போக்குகிறது. 
தெளிவாகக்‌ கூறுவதென்றால்‌, பாவம்‌ நாறுகிறது! மனிதர்கள்‌ அல்லது 
தேவன்‌ ஏற்படுத்திய சட்டங்களைச்‌ சிறிகளவே மதித்த மக்கள்‌ வாழ்ந்த 
நகரத்தின்‌ ஒரு பகுதிக்கு, பிரசங்கியார்‌ ஒருவர்‌ ஒருமுறை 
அழைக்கப்பட்டிருந்தார்‌. அந்த இடத்தைச்‌ சுற்றிப்பார்த்த பிரசங்கியார்‌, 
“இந்த இடத்தில்‌ நான்‌ பாவத்தின்‌ நாற்றத்தை முகருகின்றேன்‌!” என்றார்‌. 
பாவம்‌ என்பது தனிப்பட்ட நாற்றம்‌ எதுவும்‌ கொண்டிராதிருக்கலாம்‌, 
ஆனால்‌ அது தேவபக்தியுள்ளவர்களுக்கும்‌ தேவனுக்குமே நாசிகளில்‌ நாற்ற 
முள்ளதாயிருக்றெது. 





மூன்றாம்‌ கலசம்‌ நிலத்தில்‌ உள்ள தண்ணீர்களின்மீது 
ஊற்றப்படுகிறது (வசனங்கள்‌ 4-7) 

மூன்றாம்‌ கலசமானது, இரண்டாம்‌ கலசத்துடன்‌ உறவுபட்டுள்ளது: 
“மூன்றாம்‌ தூதன்‌ தன்‌ கலசத்திலுள்ளதை ஆறுகளிலும்‌, நீரூற்றுகளிலும்‌ 
ஊற்றினான்‌; உடனே அவைகள்‌ இரத்தமாயின” (வசனம்‌ 2.2 ( “இரண்டாம்‌ 





மற்றும்‌ மூன்றாம்‌ கலசங்கள்‌” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) 

நைல்‌ நதி இரத்தமாக மாறியபோது, எகிப்தியர்கள்‌ தண்ணீரைப்‌ 
பெறுவதற்காகக்‌ கணறுகளைத்‌ கோண்டினர்‌ (யாத்திராகமம்‌ 7:24), ஆனால்‌ 
மூன்றாம்‌ வாதையின்போது, ஊற்றுக்கள்‌ - இவைகள்‌ தண்ணீருக்கான 
ஆதாரமூலங்களாய்‌ இருந்தன - கூட இரத்தமாக மாறின. தண்ணீரே 
கண்டறியப்பட இயலாதிருந்தது. லியோன்‌ மோரீஸ்‌ என்பவர்‌, “அங்கு 
குடிக்கத்‌ தண்ணீர்‌ இல்லாது மனிதகுலத்திற்கு எதிர்காலம்‌ எதுவும்‌ 
இல்லாதிருந்தது” என்று குறிப்பிட்டார்‌.” ஜேம்ஸ்‌ ஸ்ட்ராவ்ஸ்‌ என்பவர்‌, 
“தண்ணீர்‌ குறைவினால்‌ ஏற்பட்ட பெருந்துக்கமானது மனிதகுலத்தின்‌ 
துன்புறுதல்களிலேயே அதிகம்‌ வாதனைக்கு உரியவற்றில்‌ ஒன்றாக உள்ளது” 
என்று உற்றுக்‌ கவனித்தார்‌.” 

இது, உலகில்‌ உள்ள தண்ணீர்கள்‌ யாவையும்‌ ஒருநாளில்‌ இரத்தமாக 
மாறும்‌ என்று அர்த்தப்படுகிறதா? நேர்மறையாக அர்த்தம்‌ 
எடுத்துக்கொள்பவர்கள்‌ இவ்வாறே நினைக்கின்றனர்‌. ஒரு எழுத்தாளர்‌ 
“கொக்கொ - கோலாவிற்கு அதிகம்‌ கிராக்கி ஏற்படப்போறெது” என்று 
கூடக்‌ கருத்துக்‌ தெரிவித்தார்‌.” “இல்லை, இது நேரடியாக 
அர்த்தப்படுவதாக எடுத்துக்கொள்ளக்கூடாது. இவைகள்‌ அடையாளங்‌ 








களாகவே உள்ளன!” என்பதே இன்னமும்‌ வலிவார்ந்த பதிலாக உள்ளது. 
ஆவியானவர்‌ ஒரு கருத்தை - 6 மற்றும்‌ 7ம்‌ வசனங்களில்‌ வலியுறுத்தப்படும்‌ 
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ஒரு கருத்தை - ஏற்படுத்த வேண்டியிருப்பதால்‌, இரண்டாம்‌ மற்றும்‌ 
மூன்றாம்‌ எக்காளங்களின்‌ தொடர்பாக, இரத்தத்தின்‌ உருவகம்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது:”” “அப்பொழுது தண்ணீர்களின்‌ தூதன்‌: 
“இருக்கிறவரும்‌ இருந்தவரும்‌” பரிசுத்தமாயெ தேவரீர்‌ இப்படி 
நியாயந்தர்க்க நீதியுள்ளவராயிருக்கிறீர்‌. அவர்கள்‌ பரிசுத்தவான்‌௧ளுடைய 
இரத்தத்தையும்‌ தீர்க்ககரிசிகளுடைய இரத்தத்தையும்‌ சிந்தினபடியினால்‌, 
இரத்தத்தையே அவர்களுக்குக்‌ குடிக்கக்‌ கொடுத்தீர்‌, அதற்கு 
பாத்திரராயிருக்றொர்கள்‌ என்று சொல்லக்கேட்டேன்‌.” ” 





“தண்ணீர்களின்‌ தூதன்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ வேதாகமத்தின்‌ வேறு 
எவ்விடத்திலும்‌ காணப்படுவதில்லை, இது, பூமியின்‌ தண்ணீர்மீது 
பொறுப்புக்‌ கொண்டிருந்த ஒரு முகவராக இருக்கலாம்‌ அல்லது இது 
பூமியின்‌ தண்ணீர்கள்‌ மீது கலசத்தை ஊற்றின தூதனாக இருக்கலாம்‌. 
தேவன்‌ தம்முடைய கோபத்தை ஊற்றுவதில்‌ நேர்மையும்‌ நியாயமும்‌ 
உள்ளவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்று வலியுறுத்துதல்‌ என்பதே இந்த 
நாடகத்தின்‌ இந்த தூாகனுடைய நோக்கமாய்‌ இருந்தது.” NIV 
வேதாகமத்தில்‌ “Yo are just in these judgments” என்றுள்ளது. 

தேவனுடைய செயலின்‌ நீதியானது, பின்வரும்‌ தாக்கம்‌ நிறைந்த 
வார்த்தைகளில்‌ வலியுறுத்தப்பட்டுள்ளது: “அவர்கள்‌ பரிசுத்தவான்‌ 
களுடைய இரத்தத்தையும்‌ தீர்க்ககரிசகளுடைய இரத்தத்தையும்‌“! 
சிந்தினபடி யினால்‌, ... அதற்குப்‌ பாத்திரராயிருக்கிறார்கள்‌. ””2 

பொன்னின்மீது கொண்டிருந்த ஆசையினால்‌, தென்‌ அமெரிக்காவில்‌ 
இருந்த இன்கா பேரரசை அழித்திருந்தவரான, ஃபிரான்சிஸ்கோ பிசார்ரோ 
என்ற ஸ்பானிய நாட்டின்‌ கண்டுபிடிப்பாளருடைய வரலாறு என்‌ 
நினைவுக்கு வருகிறது. அந்தப்‌ புராணத்தின்படி, பிசார்ரோ 
கொல்லப்பட்டபோது, அவருடைய விரோதிகள்‌, “நீ பொன்னை 
விரும்பினாய்‌; நீ பொன்னைப்‌ பெற்றிருப்பாய்‌” என்று கூறி, அவரது 
தொண்டையில்‌ (உருக்கப்பட்ட) பொன்னை ஊற்றினார்‌!” 

உண்மையில்‌ தேவன்‌, கிறிஸ்தவர்களின்‌ இரத்தத்தைச்‌ 
சிந்தியிருந்தவர்களிடத்தில்‌, “நீங்கள்‌ இரத்தத்தை விரும்பினீர்கள்‌; நீங்கள்‌ 
இரத்தத்தைப்‌ பெறுவீர்கள்‌ - இரத்தம்‌ உங்களை நிரப்பும்‌, இரத்தம்‌ உங்கள்‌ 
வயிறுகளை நிரப்பும்‌, இரத்தம்‌ உங்கள்‌ மூக்குகளை நிரப்பும்‌, உங்களை 
நிறைவுபடுத்தவும்‌ மூச்சுமுட்டச்செய்யவும்‌ போதுமான இரக்தம்‌ 
இருக்கும்‌!” என்றே கூறினார்‌. ரோமாபுரிக்கு அவரது செய்தியானது, 
ஏதோமுக்கு அவரது செய்தியைப்‌ போன்றதாகவே இருந்தது: “நீ 
செய்தபடியே உனக்கும்‌ செய்யப்படும்‌; உன்‌ செய்கையின்‌ பலன்‌ உன்‌ 
தலையின்மேல்‌ திரும்பும்‌” (ஒபதியா 15). 

7ம்‌ வசனத்தில்‌ இரண்டு மாபெரும்‌ சத்தியங்கள்‌ பிரதிபலிக்கப்‌ 
படுகின்றன. முதலாவது, தேவனுடைய கோபாக்கினையைப்‌ 











பெற்றுக்கொண்டவர்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தாங்களே இடர்ப்பாடுகளைக்‌ 
கொண்டுவந்தனர்‌. 

ஒரு தந்தை, உயர்நிலைப்‌ பள்ளியில்‌ மூத்த வகுப்பில்‌ போதை மருந்து 
கலாச்சாரத்திற்கு அடிமைப்பட்டுப்போன ஒரு மகனைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
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அந்தப்‌ பையன்‌ போதை மருந்துகளைப்‌ பயன்படுத்தத்‌ தொடங்கி 
யிருந்தான்‌. அதை அந்தத்‌ தந்தை கண்டுபிடித்தபோது, அவர்‌ தனது மகனை 
எதிர்த்து நின்றார்‌. அதில்‌ உள்ள இடர்ப்பாடுகளை அவர்‌ அவனுக்கு 
விளக்கினார்‌. அவர்கள்‌ ஒன்றாகக்‌ கூடி, போதை மருந்துகள்‌ மற்றும்‌ 





அவற்றின்‌ செயல்விளைவுகள்‌ பற்றிய கட்டுரைகளை வாசித்தனர்‌. அந்தத்‌ 
தந்தை, பலருடைய வாழ்வு அழிக்கப்பட்டிருப்பதை விசேஷமாகச்‌ சுட்டிக்‌ 
காண்பித்தார்‌. அந்தப்‌ பையன்‌ தனது தந்தையின்‌ “பழைய - பாணியிலான” 
கருத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சிரித்துக்கொண்டான்‌. அந்த தந்தை தனது மகனிடத்தில்‌, 
“நீ மீண்டும்‌ போதைப்பொருளைப்‌ பயன்படுத்தினால்‌, எனது மகன்‌ என்ற 
சலுகை உன்னிடத்தில்‌ இருந்து எடுக்கப்படும்‌?” என்று எச்சரித்தார்‌. 
இன்னமும்‌ அந்த மகன்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ அற்றவனாயிருந்தான்‌ - மற்றும்‌ அந்த 
தந்தை தமது அச்சுறுத்தல்களை தொடர்ந்து கூறிவந்தார்‌. அந்த தந்தை தனது 
மகனுக்கு உதவக்கூடிய எல்லாவற்றையும்‌ தொடர்ந்து செய்தார்‌. அவர்‌ 





ஜெபித்தார்‌; அவர்‌ இறைஞ்சினார்‌; அவர்‌ வேண்டுகோள்‌ விடுத்தார்‌. அவரது 
மகன்‌ போதைக்கு அடிமைப்பட்டபோது, அவர்‌ சிகிச்சைக்குப்‌ 
பணம்செலுத்த முன்வந்தார்‌. அந்த மகன்‌ தனது தந்தையின்‌ பயங்களுக்காக 





அவரை இகழ்ந்தான்‌ மற்றும்‌ அவரது எச்சரிக்கைகளைப்‌ புறக்கணித்தான்‌. 
அவன்‌ தனது போதைப்‌ பழக்கங்களுக்காக திருடத்தொடங்கினான்‌. 
கடைசியில்‌, ஒரு சனிக்கிழமை இரவில்‌, அவன்‌ ஒரு மதுபானக்கடையில்‌ 
களவு செய்ய முயற்சித்தவேளையில்‌ துப்பாக்கியால்‌ சுட்டுக்‌ 
கொல்லப்பட்டான்‌.” 

அந்த இளைஞனின்‌ மரணத்திற்குப்‌ பொறுப்பாளியாய்‌ இருந்தது யார்‌? 
சமுதாயம்‌? அவனது குடும்பம்‌? அவனது தந்தை? அந்த இளைஞன்‌ 
தனக்குதானே நியாயத்தீர்ப்பைத்‌ கொண்டுவந்தான்‌ என்று நம்மில்‌ 
பெரும்பான்மையானவர்கள்‌ ஒப்புக்கொள்வோம்‌. அவனது 
முரட்டுத்தனமும்‌ கீழ்ப்படியாமையுமுள்ள ஆவியானது, அவனைக்‌ 
காப்பாற்ற அவனது தந்தை மேற்கொண்ட ஓவ்வொரு முயற்சியையும்‌ 
சலிப்படையச்‌ செய்திருந்தது. 

அதுபோலவே, தேவன்‌ மனிதகுலத்தைத்‌ தம்மிடமாய்‌ திருப்புவதற்கு 
தமது பகுதியில்‌ செயல்களைச்‌ செய்திருக்கன்றார்‌. கர்த்தருடைய அன்பின்‌ 
வெளிப்பாட்டை மனிதர்கள்‌ புறக்கணித்து, அவரது எச்சரிக்கைகளைக்‌ 
கண்டுகொள்ளாதிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தாங்களே 
நியாயத்தீர்ப்பைக்‌ கொண்டு வருகின்றனர்‌. நீண்ட காலத்திற்கு முன்னர்‌ 
தேவன்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்குப்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


இன்று நான்‌ உனக்கு விதிக்தற உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தருடைய 
எல்லாக்‌ கற்பனைகளின்படியும்‌ கட்டளைகளின்படியும்‌ நடக்கக்‌ 
கவனமாயிருக்கிறதற்கு, அவர்‌ சத்தத்திற்குச்‌ செவிகொடாதே 
போவாயாகில்‌, இப்பொழுது சொல்லப்படும்‌ சாபங்களெல்லாம்‌ 
உன்மேல்‌ வந்து, உனக்குப்‌ பலிக்கும்‌. ... 

என்னைவிட்டு விலகி நீ செய்துவருகிற உன்‌ துர்க்கிரியை 
களினிமித்தம்‌ சீக்கிரத்தில்‌ கெட்டுப்போய்‌ அழியுமட்டும்‌, நீ 
கையிட்டுச்‌ செய்கிறதெல்லாவற்றிலும்‌ கர்த்தர்‌ உனக்குச்‌ சாபத்தையும்‌ 


159 


சஞ்சலக்கையும்‌ வரப்பண்ணுவார்‌ (உபாகமம்‌ 28:15, 20). 


தேவனுடைய திட்டத்தின்படி, கண்டனை என்பது பெரும்பாலும்‌ 
“குற்றத்திற்குப்‌ பொருத்தமானதாக” உள்ளது என்பது இரண்டாவது 
சத்தியமாக இருக்கிறது. இந்த உண்மையைப்‌ பற்றி வேதாகமத்தில்‌ 
விவரிப்புகள்‌ நிறைந்துள்ளன: 


பார்வோன்‌ யூத ஆண்பிள்ளைகளை மூழ்கடிக்க முயற்சி செய்தான்‌, 
ஆனால்‌ கடைசியில்‌ அவனது சொந்தப்‌ படைகளே செங்கடலில்‌ 
மூழ்கடிக்கப்பட்டனர்‌. ஆமான்‌, மொர்தேகாயைத்‌ தூக்குமரத்தில்‌ 
தொங்கவிடவும்‌, யூதர்களை நிர்மூலமாக்கவும்‌ திட்டமிட்டான்‌; 
ஆனால்‌ அவனே அந்தத்‌ தூக்கு மரத்தில்‌ தொங்கவிடப்பட்டான்‌, 
மற்றும்‌ அவனது குடும்பம்‌ நிர்மூலமாக்கப்பட்டது (எஸ்தர்‌ 7:10; 9:10). 
சவுல்‌ அரசர்‌ தேவனுக்குக்‌ கழ்ப்படியவும்‌ அமலேக்கியரை (முற்றிலும்‌) 
கொலைசெய்யவும்‌ மறுத்தார்‌, எனவே அவர்‌ ஒரு அமலேக்கியனால்‌ 
கொல்லப்பட்டார்‌ (2 சாமுவேல்‌ 1:1-16).” 


தூதன்‌ பேசி முடித்த பின்பு, யோவான்‌ இன்னொரு சத்தத்தைக்‌ 
கேட்டார்‌ - இது பொருத்தமற்ற ஒரு ஆதாரமூலத்தில்‌ இருந்து வந்ததாய்‌ 
இருந்தது: பலிபீடம்‌ பேசிற்று. “ஆம்‌, சர்வவல்லமையுள்ள தேவனாகிய 
கர்த்தாவே, உம்முடைய நியாயத்தீர்ப்புகள்‌ சத்தியமும்‌ நீதியுமானவைகள்‌” 
(வசனம்‌ 7). இது நாம்‌ முன்பு கண்ட பலிபீடத்தின்‌ இணைவாக உள்ளது: 
வேதசாட்சியாக மரித்தவர்களின்‌ இரத்தம்‌ இருந்த பலிபீடம்‌ (6:9), 
பரிசுத்தவான்‌௧ளின்‌ ஜெபங்களுடன்‌ தொடர்புடைய பலிபீடம்‌ (8:3). 
முன்னதாக பலிபீடத்தின்‌ கொம்புகளில்‌ இருந்து ஒரு சத்தம்‌ வந்திருந்தது 
(9:13); இப்போது பலிபீடத்தில்‌ இருந்தே சத்தம்‌ வந்தது. சாதாரணமாக, 
பலிபீடங்கள்‌ பேசுவதில்லை - ஆனால்‌ தரிசனத்தில்‌ எதுவேண்டு 
மென்றாலும்‌ நடக்க முடியும்‌. (பலிபீடத்தின்‌ பக்கம்‌ ஒன்றில்‌ ஒரு திறந்த 
வாயையும்‌ அதில்‌ இருந்து வார்த்தைகள்‌ புறப்பட்டு வருவதையும்‌ சித்தரிக்க 
உங்கள்‌ கற்பனையைப்‌ பயன்படுத்துங்கள்‌.) பலிபீடம்‌ பேச வெடித்தது 





என்ற நோக்கமானது, தூதனின்‌ கூற்றிற்குக்‌ கனம்‌ கூட்டுவதற்கானதாக 
இருந்தது: தேவன்‌ தமது கோபத்தை ஊற்றுவதில்‌ சரியானவராயிருக்கிறார்‌! 

காலம்‌ வரும்போது தேவன்‌ எல்லாத்‌ தவறுகளையும்‌ சரியாக்கித்‌ தமது 
மக்களுக்காகப்‌ பழிதீர்ப்பார்‌ என்பதை அறிதல்‌, வெளிப்படுத்தின 
விசேஷத்தின்‌ தொடக்ககால வாசகர்களுக்கு முக்கியமானதாயிருந்தது. 
இன்றைய நாட்களில்‌ இதை அறிவது நமக்குகூட முக்கியமானதாக உள்ளது. 


பின்வருவது ஒலிக்கட்டும்‌: நியாயம்‌ செய்யப்படும்‌. பூமியின்மீதுள்ள 
தேவபக்தியற்ற யாவருக்கும்‌, கணக்கு ஒப்புவிக்கும்‌ நாள்‌ ஒன்று வரும்‌. 
ஒரு அனாதை விடுதியின்‌ மூலையில்‌ தனிமையில்‌ அமர்ந்திருந்த 
பையன்களும்‌ சிறுமிகளும்‌, என்ன தவறு நடந்தது என்று 
ஆச்சரியப்பட்டுக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌; குடிகாரக்‌ கணவர்களின்‌ 
மிதிக்கும்‌ பாதங்கள்‌ மற்றும்‌ அடிக்கும்‌ கைகளின்‌ கீழ்‌ இருந்த 
கடினமான வேலைசெய்யும்‌ இல்லத்தலைவிகள்‌ உணர்வற்றுக்‌ 
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கிடந்தனர்‌; ... தவறாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட மற்றும்‌ பயமுறுத்தப்‌ 
பட்ட இளம்பெண்களின்‌ வாழ்வு முழுவதும்‌ வெட்கக்‌ கேட்டினாலும்‌ 
அவகீர்த்தியினாலும்‌ நிறைந்திருந்தது; கடன்கார சுறாமீன்கள்‌ 
போன்றவர்களின்‌ அரைக்கும்‌ வலிமையின்க&ம்‌ ஏழைகள்‌ யாவரும்‌ 
வாழ்ந்தனர்‌; ... . [திருமண பந்தத்திற்குப்‌ புறம்பே] பிறந்த எல்லாப்‌ 
பிள்ளைகளும்‌ பஞ்சமான சூழ்நிலையில்‌ வளர்க்கப்பட்ட அவர்கள்‌ 
யாவரும்‌ - இவர்கள்‌ யாவருக்கும்‌ ஒரு நாள்‌ வரும்‌! நியாயம்‌ 
செய்யப்படும்‌ ... தேவன்‌ ஒருவர்‌ இருக்கின்றார்‌ என்றால்‌, ஒரு நியாயத்‌ 
தீர்ப்பு நாள்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அந்த நாளில்‌ பலிபீடம்‌ கூவும்‌, ஆம்‌ 
கர்த்தாவே!” 


நான்காம்‌ கலசம்‌ சூரியன்‌ மீது ஊற்றப்படுகிறது (வசனங்கள்‌ 8, 9) 
நான்காம்‌ கலசத்தை ஊற்றும்‌ வேளை வந்திருந்தது. “நான்காம்‌ தூதன்‌ 
தன்‌ கலசத்திலுள்ளகைச்‌ சூரியன்மேல்‌ ஊற்றினான்‌” (வசனம்‌ 8௮). நான்காம்‌ 
எக்காளம்‌ ஊதப்பட்ட வேளையில்‌ சூரியனும்‌ வானமண்டலத்தின்‌ பிற 
பொருட்களும்‌ இருள்‌ அடைந்திருந்தன (8:12); இப்போது சூரியனின்‌ 
கதிர்கள்‌ வலுவாக்கப்பட்டன: “தீயினால்‌ மனுஷரைத்‌ தகிக்கும்படி அதற்கு 
அதிகாரங்‌ கொடுக்கப்பட்டது.”” அப்பொழுது மனுஷர்கள்‌ மிகுந்த 
உஷ்ணத்தினாலே தகிக்கப்பட்டு, ...””” (16:8ஆ, 9௮). (“நான்காம்‌ கலசம்‌” 





என்ற விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) வசனமானது நேரடியான அர்த்தத்தில்‌, 
“மனிதர்கள்‌ மாபெரும்‌ தகிப்பினால்‌ எரிக்கப்பட்டனர்‌” என்று கூறுகிறது. 

இதை நான்‌ எழுதிய வேளையில்‌, அமெரிக்காவின்‌ தெற்கில்‌ 
பெரும்பான்மையான பகுதியானது பல மாதங்களாக அதிக வெப்பத்திற்கு 
ஆளாகியிருந்தது. இப்பிடித்தல்கள்‌ நடைபெற்றன; சிலர்‌ இறந்தனர்‌; 
ஆயிரக்கணக்கானவர்கள்‌ துன்புற்றனர்‌.”?8 மற்றும்‌ 9ம்‌ வசனங்களில்‌ உள்ள 
ககிப்பு என்பது, சமீபத்திய வெப்ப அலைகளினால்‌ அனுபவிக்கப்பட்ட 
எதைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ அதிகமானதாக இருந்தது, ஆனால்‌ நாம்‌, 
குறைந்தபட்சமாக இந்த வாதையில்‌ அடங்கியிருந்த சில கருத்துக்‌ 
களையாவது கொண்டுள்ளோம்‌. மீண்டுமாக நான்‌, இது எதிர்காலத்திற்‌ 
கென்று நியமிக்கப்பட்டுள்ள நேரடி அர்த்தமான நிகழ்ச்சியல்ல என்று 
வலியுறுத்துகின்றேன்‌. மாறாக, பாவத்தின்‌ பயங்கரமான விளைவுகளைப்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ தொடர்ந்து நாடகத்துவப்படுத்துகின்றார்‌. 
கீழ்ப்படியாமையின்‌ தகிப்பையும்‌ வெட்கத்தையும்‌ அறியாஇிருப்பது யார்‌? 

முதல்‌ நான்கு கலசங்களைத்‌ திரும்பிப்‌ பார்வையிடும்போது, இந்த 
பயங்கரங்களுக்கு உட்பட்டவர்கள்‌ தங்கள்‌ கைகளை மேலே தூக்கி, 
கர்த்தரிடத்தில்‌ சரண்‌ அடைந்திருப்பார்கள்‌ என்று நாம்‌ எதிர்பார்க்கலாம்‌ - 
ஆனால்‌ 9ம்‌ வசனத்தில்‌ நாம்‌ பின்வரும்‌ துன்பமான பதில்‌ செயலைக்‌ 
கொண்டுள்ளோம்‌: “இந்த வாதைகளைச்‌ செய்ய அதிகாரமுள்ள தேவனு 
டைய நாமத்தைத்‌ தூஷித்தார்களேயல்லாமல்‌ அவரை மகிமைப்படுத்த 
மனந்திரும்பவில்லை” (வசனம்‌ 9ஆ). 15 மற்றும்‌ 16ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள யாத்திராகமத்தின்‌ உருவகத்தைச்‌ சிந்தையில்‌ 
கொள்ளும்போது, முதல்‌ வாதைகளுக்குப்‌ பார்வோனின்‌ பதில்செயல்‌ 
தனது இருதயத்தைக்‌ 


(] 


நமக்கு நினைவூட்டப்படுகிறது. பார்வோன்‌ 
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கடினப்படுத்தினான்‌” என்று மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ நமக்குக்‌ கூறப்படுகிறது 
(யாத்திராகமம்‌ 8:15, 32; 7:13; 9:19ஐயும்‌ காணவும்‌).*' கலசங்கள்‌ யார்மீது 
ஊற்றப்பட்டதோ, அவர்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தாங்களே இடர்பாடுகளைக்‌ 
கொண்டுவந்திருந்தனர்‌, ஆனால்‌ இன்னமும்‌ அவர்கள்‌ தேவனைப்‌ 
பழிசுமத்தினா்‌. இந்தப்‌ பதில்செயல்‌ திகைப்புக்குரியதாக இருக்கிறது - 
ஆனால்‌ இது போலவே செய்யப்படுவதை நாம்‌ ஒவ்வொரு நாளும்‌ 
காணுகின்றோம்‌.” 

நாம்‌ எக்காளங்களைப்‌ பற்றிப்‌ படித்தபோது, முதல்‌ நான்கு 
எக்காளங்களை நாம்‌ இயற்கைப்பேரழிவுகளைக்‌ கொண்டு 
அடையாளப்படுத்தினோம்‌. இதேபோன்ற நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டை 
நான்கு கலசங்களுக்கும்‌ ஏற்படுத்த முடியும்‌ - விசேஷமாக பாவத்தில்‌ இருந்து 
விளைந்த அந்தப்‌ பேரழிவுகள்‌.” இது (குறைந்தபட்சம்‌ ஒரு பொதுவான 
வகையில்‌) உண்மையாய்‌ இருக்கும்‌ என்று யூகித்த நிலையில்‌, நீங்கள்‌ ஒரு 
குறிப்பிட்ட பேரழிவைக்‌ குறித்து, “இது ஒரு எக்காளமாக (எச்சரிக்கையாக) 
உள்ளதா அல்லது இது ஒரு கலசமாக (குண்டனையாக) உள்ளதா?” என்று 
கேட்கலாம்‌. நீங்கள்‌ இந்தக்‌ கேள்வியை என்னிடத்தில்‌ கேட்டால்‌, “அது 
எனக்கு தெரியாது - எவரொருவருக்கும்‌ தெரியாது” என்பதே எனது 
பதிலாய்‌ இருக்கும்‌. வில்லியம்‌ ஹென்ரிக்ஸென்‌ என்பவர்‌ பின்வரும்‌ 
உற்றுநோக்கக்‌ கருத்தை ஏற்படுத்தினார்‌: “ஒரு தனிநபருக்கு, ஒரு 
குறிப்பிட்ட பெருந்துன்பமானது நியாயத்தீர்ப்பின்‌ எக்காளமாய்‌ இருக்கும்‌ 
வேளையில்‌, வேறு ஒருவருக்கு அதே நிகழ்ச்சி, கோபத்தின்‌ கலசமாய்‌ 
இருக்கலாம்‌. இவ்விதமாக, முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பா என்ற அரசனை 
நரகத்தில்‌ தள்ளிய வியாதியானது மற்றவர்களுக்கு ஒரு 
எச்சரிக்கையாயிற்று.””* 

ஒவ்வொரு துன்ப நிகழ்ச்சியும்‌ எச்சரிக்கை அல்லது தண்டனை என்று 
வகைப்படுத்த முயற்சி செய்தல்‌ என்பது, முதல்‌ நான்கு எக்காளங்களின்‌ 
கருத்தைத்‌ தவறவிடுதலாக உள்ளது. தேவன்‌ இப்படிப்பட்ட நிகழ்ச்சிகளை, 
நீதிமொழிகள்‌ 13:15 போன்ற வசனப்பகுதிகளின்‌ சத்தியத்தை 
மறுவலிவூட்டுவதற்குப்‌ பொதுவான வழியில்‌ பயன்படுத்துகின்றார்‌: 
“... துரோகிகளுடைய வழியோ கரடுமுரடானது.” குறிப்பாக அவர்‌ 
இவற்றை, தாம்‌ பாவத்தை நினைவுகூரும்‌ நாள்‌ வரும்‌ என்ற சத்தியத்தை 
மறுவலிவூட்டப்‌ பயன்படுத்துகின்றார்‌! 





முடிவுரை 

முதல்‌ நான்கு கோபக்கலசங்களைப்‌ பற்றிய படிப்பானது, தேவன்‌ 
ஒருவரின்‌ பாவங்களை நினைவுகூருகின்றார்‌ என்பது பயங்கரமானதாக 
உள்ளது என்று எவரொருவரையும்‌ நம்பச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. “ஆனால்‌ நான்‌ 
பாவம்‌ செய்திருக்கன்றேனே!” என்று நீங்கள்‌ கதறலாம்‌. “எனக்கு உள்ள 
நம்பிக்கை என்ன?” வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 16:9ம்‌ வசனமானது 
எபிரெயர்‌ 8:10-12 உடன்‌ சமானப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌: 
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அந்த நாட்களுக்குப்பின்பு நான்‌ ... பண்ணும்‌ உடன்படிக்கையாவது: 
என்னுடைய பிரமாணங்களை அவர்களுடைய மனதிலே வைத்து, 
அவர்களுடைய இருதயங்களில்‌ அவைகளை எழுதுவேன்‌; நான்‌ 
அவர்கள்‌ தேவனாயிருப்பேன்‌, அவர்கள்‌ என்‌ ஐனமாயிருப்பார்கள்‌ ... . 
நான்‌ அவர்கள்‌ அநியாயங்களைக்‌ கிருடையாய்‌ மன்னித்து. அவர்கள்‌ 
டாவங்களையும்‌ அக்கிரமங்களையும்‌ இனி நினையாமலிருப்பேன்‌ 
என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌. 


நியாயத்தீர்ப்பில்‌ தேவன்‌ உங்கள்‌ பாவங்களை தினையாகதிறாுப்பார்‌ 
என்பதை நீங்கள்‌ எவ்வாறு நிச்சயப்படுத்திக்கொள்ள முடியும்‌? முதலாவது, 
நீங்கள்‌ தவறு செய்துள்ளீர்கள்‌ என்பதை நினைவுபடுத்திக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ 
(எசேக்கியேல்‌ 36:31), மற்றும்‌ உங்கள்‌ பாவங்களில்‌ இருந்து 
மனந்திரும்புங்கள்‌ (லூக்கா 13:3). அடுத்ததாக, தேவன்‌ உங்களுக்குச்‌ 
செய்துள்ளது என்ன என்பது பற்றி நினைவுகூருங்கள்‌ (2 தீமோத்தேயு 2:8), 
மற்றும்‌ அன்பிலும்‌ விசுவாசத்திலும்‌ அவரிடமாய்த்‌ திரும்புங்கள்‌ (யோவான்‌ 
3:16). பின்பு, வேதாகமம்‌ போதிப்பது என்ன என்பதை நினைவுகூருங்கள்‌ 
(யூதா 17), மற்றும்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌ கர்த்தருக்குக்‌ கழ்ப்படியுங்கள்‌ 
(நடபடிகள்‌ 2:38). கடைசியாக, உண்மையான கிறிஸ்தவ வாழ்வை 
வாழ்ந்து, அவரில்‌ அன்புகூர்ந்து அவருக்கு ஊழியம்‌ செய்தல்‌ என்பது அதை 
அர்த்தப்படுத்துகிறது என்ற நினைவுடன்‌ ஜீவனுள்ளவர்களாய்‌ உங்களைக்‌ 
காத்துக்கொள்ளுங்கள்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 2:5). நீங்கள்‌, 
“கர்த்தருக்குப்‌ பயந்தவர்களுக்காகவும்‌ அவருடைய நாமத்தை 
தியானிக்கிறவர்களுக்காகவும்‌ (இருக்கிற) ஞாபகப்‌ புஸ்தகத்தில்‌” பெயர்‌ 
எழுதப்பட்ட வர்களாயிருப்பீர்கள்‌ (மல்கியா 3:16)! 

“தேவனிடத்தில்‌ இருந்து தப்பித்து ஓடுவதற்கு, அவரிடம்‌ நோக்கி 
ஓடுதல்‌ என்பதே ஒரே வழியாக உள்ளது” என்று கூறப்பட்டுள்ளது: 
தேவகோபத்தில்‌ இருந்து தப்பித்து ஓடுவதற்கு, அவரது இரக்கத்தினிடம்‌ 
ஓடுதல்‌ என்பதே ஒரே வழியாக உள்ளது. தேவன்‌ உங்களை இரட்சிக்க 
விரும்புகின்றார்‌, ஆனால்‌ நீங்கள்‌ அவரிடத்திற்கு, விசுவாசத்திலும்‌ 
கீழ்ப்படிதலிலும்‌ வரவேண்டும்‌. அதை நீங்கள்‌ செய்யாதிருந்தால்‌, இன்றே 
அதைச்‌ செய்யுங்கள்‌! 





போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 

இந்தப்‌ பாடத்திற்கான மாற்றுக்‌ தலைப்புகள்‌ பின்வருமாறு: “நமது 
தேவன்‌ பட்சிக்றெ அக்கினியாய்‌ இருக்கின்றார்‌” (எபிரெயர்‌ 12:29); “தேவன்‌ 
அது போதும்‌: என்று கூறுகின்றபோது”; “தேவன்‌ நியாயத்தீர்ப்புக்கு பச்சை 
விளக்கு (அனுமதி) தருகின்றபோது”; “திரும்பி வர முடியாத இடம்‌.” 
பாஸ்டில்‌ பார்ரெட்‌ பாக்ஸ்டர்‌ என்பவரிடத்தில்‌ இருந்து ஒரு குறிப்பை 
எடுத்து, இந்தப்‌ பாடத்தை “தேவனுடைய புயல்‌ வீசும்‌ வடபகுதி” என்று 
அழைக்க முடியும்‌. 
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குறிப்புகள்‌ 

!William Barclay, The Revelation of John, vol. 2, rev. ed., The Daily Study Bible Se- 
ries (Philadelphia: Westminster Press, 1976), 126. °18:5ஐயும்‌ காணவும்‌. பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ இதைப்போன்ற சொற்றொடர்களுக்கு, எசேக்கியேல்‌ 21:25ஜயும்‌ 
ஓசியா 9:9ஐயும்‌ காணவும்‌. “ஏழாம்‌ முத்திரை, ஏழு எக்காளங்களுக்கான காட்சியை 
உண்டாக்கிற்று, அதே வேளையில்‌ ஏழாம்‌ எக்காளம்‌ ஏழு கலசங்களுக்கான 
காட்சியை உண்டாக்கிற்று என்று முன்னதாகக்‌ கருத்துத்‌ தெரிவிக்கப்பட்டது. 
“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 2 என்ற புத்தகத்தில்‌, “கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
ஜெபிக்கும்போது” என்ற பாடத்தில்‌, முத்திரைகள்‌, எக்காளங்கள்‌ மற்றும்‌ கலசங்கள்‌ 
பற்றிய கலந்துரையாடலைக்‌ காணவும்‌. “சில எழுத்தாளர்கள்‌, ஆறாம்‌ மற்றும்‌ ஏழாம்‌ 
கலசங்களுக்கு மத்தியில்‌ இடைமறித்தலையோ அல்லது இடைவேளையையோ 
காண்பதில்லை; அவர்கள்‌, 16:18-16ன்‌ காட்சியானது ஆறாம்‌ கலசத்தின்‌ 
ஒருங்கிணைந்த பகுதி என்று கூறுகின்றனர்‌. “நீங்கள்‌, “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 
3” என்ற புத்தகத்தில்‌ இருந்து, “தேவனுடைய எழுப்புதல்‌ அழைப்பு,” “பாவத்தின்‌ 
சுய அழிவுத்தன்மை,”” “நரகத்தின்‌ முன்சுவை,” மற்றும்‌ “தேவனுடைய 
எச்சரிக்கைகளைப்‌ புறக்கணித்தலின்‌ தவறு?” என்ற பாடங்களை 
மறுகண்ணோட்டமிட விரும்பலாம்‌. *“ஒe-ரமா” என்பது, தொலைக்காட்சியில்‌, 
விசேஷமாகக்‌ கோடை கால மாதங்களில்‌, திரும்பத்‌ திரும்பக்‌ காண்பிக்கப்படும்‌ 
நிகழ்ச்சிகளுக்குப்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ ஒரு சொற்றொடராக உள்ளது. 
தொலைக்காட்சியில்‌ காண்பிக்கப்படும்‌ விளையாட்டு நிகழ்ச்சிகளுக்குப்‌ 
பழக்கப்பட்டுள்ள மக்கள்‌ உள்ள நாடுகளில்‌, இவ்விடத்தில்‌ “ரி” என்ற 
சொற்றொடரும்‌ பயன்படுத்தப்பட முடியும்‌. “இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ முந்தின 
பாடத்தில்‌ உள்ள இம்மூன்று வரிசைத்தொடரின்‌ வளர்முறை மீதான குறிப்புகளைக்‌ 
காணவும்‌. “அவர்கள்‌ மனந்திரும்பவில்லை” (16:9, 11) என்ற சொற்றொடரானது, 
மனிதர்கள்‌ மனந்திரும்பியிருக்கக்கூடும்‌ என்ற சாத்தியக்கூற்றைக்‌ கொண்டிருப்பதன்‌ 
காரணமாக நான்‌, “முதன்மையான நோக்கம்‌” என்ற சொற்றொடரை இவ்விடத்தில்‌ 
பயன்படுத்துகின்றேன்‌. கலசங்கள்‌ என்பவை (ரோமப்பேரரசின்‌ மீதான) தற்காலிக 
நியாயத்தீர்ப்பைச்‌ சித்தரிக்கின்றன என்றால்‌, நேரடியாகப்‌ பாதிக்கப்படாத 
மனிதர்கள்‌, ரோமின்‌ முடிவில்‌ இருந்து பாடம்கற்று, தேவனிடத்தில்‌ திரும்பியிருக்கக்‌ 
கூடும்‌. இவ்விதமாக, சிலரை எச்சரித்து மனந்திரும்புகலுக்குக்‌ கொண்டுவருதல்‌ என்ற 
துணை நோக்கம்‌ நிலவக்கூடிய சாத்தியக்கூறு உள்ளது. இருப்பினும்‌, கடின இருதயம்‌ 
கொண்டவர்களாய்‌ இருந்து, மனம்வருந்தாத மனிதர்களைத்‌ தண்டித்தல்‌ என்பதே 
முதன்மையான நோக்கமாய்‌ இருந்தது. “W. . Vine, Merrill F. Unger, and William White 
Jr., Vine’s Complete Expository Dictionary of Old and New Testament Words (Nashville: 
Thomas Nelson Publishers, 1985), 688. ‘Ibid., 26. வைன்‌ என்பவர்‌, “கோபம்‌,” என்பதற்கு 
மிகப்பொதுவான வார்த்தையான ௦9௪ என்பதற்கும்‌, “பழிதீர்க்க வேண்டும்‌ என்ற 
கண்ணோட்டத்தில்‌ அடிக்கடி மனநிலையில்‌ அதிகம்‌ தீர்வுகொண்டு அமைந்துள்ள 
நிலை” என்பதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ hமா௦5, என்பதற்குமிடையில்‌ ஒரு 
வித்தியாசத்தை ஏற்படுத்தினார்‌. தேவ கோபாக்கினை (hயா105) என்பது பழிவாங்கும்‌ 
நோக்கம்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. 

"KIV வேதாகமத்தில்‌ “fill மர” என்றுள்ளது, இது கருத்தை மிகச்சரியாக 
எடுத்துரைப்பதில்லை. NKJV வேதாகமத்தில்‌ “௦௦1௦06” என்றுள்ளது. '2The Analyti- 
cal Greek Lexicon (London: Samuel Bagster & Sons, 1971), 401. “James M. Efird, Revela- 
tion for Today (Nashville: Abingdon Press, 1989), 97. “அதாவது, வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ 16ல்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள வார்த்தைகள்‌, நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ என்பது 
கலந்துரையாடலின்‌ கீழ்‌ உள்ளதா இல்லையா என்ற கேள்விக்கு கர்வுகாண்பதில்லை. 
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“தேவன்‌ தனிநபர்களுக்கும்‌ மக்களினங்களுக்கும்‌, “இதற்கு மேல்‌ என்னால்‌ 
பொறுக்க இயலாது!” என்று கூறுவதன்‌ வேதாகமரீதியான உதாரணங்களை 
இடை செருக விரும்பலாம்‌ - உதாரணமாக, ஆகாப்‌ மற்றும்‌ யேசபேல்‌, பாபிலோன்‌, 
இஸ்ரவேல்‌, மற்றும்‌ ஏரோது. '6This sentence was adapted from W. B. West Jr., Revela- 
tion Through First - Century Glasses, ed. Bob Prichard (Nashville: Gospel Advocate Co., 
1997), 108. “Jim McGuiggan, The Book of Revelation, Looking Into the Bible Series (Lub- 
bock, Tex.: International Biblical Resources, 1976), 227. Edward A. McDowell, The Mean- 
ing and Message of the Book of Revelation (Nashville: Broadman Press, 1951), 164. “(முந்திய 
பாடத்தில்‌ நாம்‌, 15 மற்றும்‌ 16ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ யாத்திராகமம்‌ மொழிநடையின்‌ 
பயன்பாட்டைப்‌ பற்றி வலியுறுத்தினோம்‌. எகிப்தில்‌ தரப்பட்ட தோற்றக்கால 
வாதைகள்‌ பற்றி அதிக விபரமாக மறுகண்ணோட்டமிடுவதற்கு நேரம்‌ 
எடுத்துக்கொள்வதற்கு நீங்கள்‌ விரும்பலாம்‌. 

இந்தக்கூற்றானது, பழைய ஏற்பாட்டின்‌ கிரேக்க மொழிபெயர்ப்பின்‌ 
(செப்துவஜிந்த்தின்‌) அடிப்படையிலானதாக உள்ளது. “இரண்டாம்‌ தூதன்‌ தனது 
கலசத்தை ஊற்றுதல்‌ பற்றிய சித்தரிப்பு, முந்திய பாடத்தில்‌ காணப்பட முடியும்‌. 
இரண்டு மற்றும்‌ மூன்று ஆகிய கலசங்கள்‌ நெருங்கிய தொடர்பு உடையவைகளாய்‌ 
இருப்பதால்‌, இவற்றிற்கு ஒரே சித்தரிப்பைத்‌ தரும்படிக்கு நான்‌ பிரையன்‌ வாட்ஸ்‌ 
அவர்களைக்‌ கேட்டுக்கொண்டேன்‌. அவரது சித்தரிப்பில்‌ நீங்கள்‌, மூன்று 
தூதர்களைக்‌ காண்பீர்கள்‌. இடது புறத்தில்‌ உள்ளவர்‌ இரண்டாம்‌ தூதனாவார்‌, 
அவர்‌ ஏற்கனவே தமது கலசத்தைக்‌ கடலின்மீது ஊற்றியவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. 
நடுவில்‌ உள்ளவர்‌ தனது கலசத்தைப்‌ பூமியின்‌ தண்ணீர்களின்மீது ஊற்றுகின்றார்‌. 
வலது புறத்தில்‌ இருப்பவர்‌, தேவன்‌ நியாயமானவராய்‌ இருப்பதற்காக அவரைத்‌ 
துதிக்கின்ற “தண்ணீர்களின்‌ தூதனாவார்‌.”” (“தண்ணீர்களின்‌ தூதன்‌” என்பது 
தனிப்பட்ட ஒரு தூதனாக இராதிருக்கலாம்‌; பாடத்திற்கான வசனப்பகுதியின்‌ 
மீதான விளக்கத்தைக்‌ காணவும்‌.) 4,௦௦௩ Morris, Revelation, rev. ed., The Tyndale New 
Testament Commentaries (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1987), 
188. James D. Strauss, The Seer, the Saviour, and the Saved, Bible Study Textbook Series 
(Joplin, Mo.: College Press, 1963), 222. °*Hal Lindsey, quoted in McGuiggan, 237. 
“மூன்றாம்‌ எக்காளம்‌ ஊதப்பட்டபோது, நிலத்தில்‌ இருந்த தண்ணீரும்‌ குடிக்க 
முடியாததாகியிருந்தது - ஆனால்‌ அது கசப்பாக்கப்பட்டதால்‌ அப்படியாயிற்று. 
“தண்டனை என்பது குற்றத்திற்குப்‌ பொருத்தமாயிருக்றெது”” என்பதை 
வலியுறுத்துவதற்காக, மூன்றாம்‌ கலசத்துடன்‌ தொடர்புடைய வகையில்‌ இரத்தம்‌ 
என்ற உருவகம்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது. 2₹11:17ல்‌ உள்ளபடி, கர்த்தர்‌ 
நியாயத்தீர்ப்பில்‌ வந்திருந்தபடியால்‌, “இனி வருறெவரும்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ பயன்படுத்தப்படவில்லை. “'தூதனின்‌ வார்த்தைகள்‌, 15ம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌ உள்ள மோசே மற்றும்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவரின்‌ பாடலைப்‌ 
போன்றுள்ளன. தேவன்‌ “பரிசுத்தராக இருத்தல்‌”” பற்றி 15:4ஐக்‌ காணவும்‌. 
நெகேமியா 9:33ஐக்‌ காணவும்‌. 

“பரிசுத்தவான்கள்‌ மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ என்ற சொற்றொடரின்‌ 
பயன்பாடானது கிறிஸ்தவர்களின்‌ இரு பிரிவினருக்கான பட்டியலாக 
இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ இது “கிறிஸ்தவர்களை வழிநடத்தியவர்கள்‌ உட்பட எல்லாக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களையும்‌”” என்று கூறும்‌ வழிமுறையாக உள்ளது. சபையின்‌ 
தொடக்ககால வழிநடத்துநர்களில்‌ தீர்க்கதரிசிகளும்‌ இருந்தனர்‌ (எபேசியர்‌ 4:13ஐக்‌ 
காணவும்‌). “தோற்றகால வசனப்பகுதியில்‌ நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ “அவர்கள்‌ 
பாத்திரராய்‌ இருக்கின்றனர்‌” என்றுள்ளது (KJV மற்றும்‌ தமிழ்‌ வேகாகமங்களில்‌ 
இவ்வாறே உள்ளது). ரோமர்‌ 1:32ல்‌ பவுல்‌, சிலரை “மரணத்திற்குப்‌ பாத்திரராய்‌ 
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இருக்கின்றனர்‌” என்று கூறியபோது, “பாத்திரா்‌”” என்ற வார்த்தையை இதே 
வகையில்‌ பயன்படுத்தினார்‌. “This illustration was taken from John Risse, “The Final 
Cycle of Judgment,” Sermon preached at the Southern Hills church of Christ in Abilene, 
Texas, on 2 June 1991. Details came from The 1997 Grolier Multimedia Encyclopedia, 8.1. 
“Pizarro,” by David G. Basile. “This illustration was adapted from Billy Graham, Approaching 
Hoofbeats: The Four Horsemen of the Apocalypse (New York: Avon Books, 1985), 242-43. 
Warren W. Wiersbe, The Bible Exposition Commentary, vol. 2 (Wheaton, III.: Victor Books, 
1989), 610. You could add to these illustrations. “பலிபீடம்‌ பற்றிய குறிப்புகளை, 
“வெளிப்படுத்தின விசேஷேம்‌, 2” என்ற புத்தகத்தில்‌ உள்ள “நீங்கள்‌ கேள்விகளை 
கொண்டிருக்கின்றீர்களா, தேவன்‌ பதில்களைக்‌ கொண்டிருக்கின்றார்‌” என்ற 
பாடத்தில்‌ காணவும்‌. 51௦02௨, 238. “கொடுக்கப்பட்டது?” என்ற 
சொற்றொடரின்‌ மீது எப்போதும்‌ கவனம்‌ செலுத்துங்கள்‌, அது தேவன்‌ கட்டுப்பாடு 
செலுத்துகின்றார்‌ என்ற உண்மையை வலிவூட்டுகிறது. “இந்தக்‌ கலசம்‌ எகிப்திய 
வாதைகளின்‌ இணைவு எதையும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை, ஏசாயா 49:8-10, 
வசனப்பகுதியானது பழைய ஏற்பாட்டுப்‌ பின்னணியைக்‌ தரலாம்‌. அக்கினி என்பது 
தேவனுடைய நியாயத்தின்‌,/நீதியின்‌ அடையாளமாக வேதவசனங்களில்‌ அடிக்கடி 
பயன்படுத்தப்பட்டிருக்கிறது. (சங்கீதம்‌ 97:3-7; 104:4; ஏசாயா 47:13, 14; 50:11 
ஆகியவற்றை காணவும்‌.) “சூரியனின்‌ வெம்மையினால்‌ துன்புற்றது பற்றிய உங்கள்‌ 
சொந்த விவரிப்புகளைப்‌ பயன்படுத்த நீங்கள்‌ விரும்புவீர்கள்‌. நான்‌, பருத்தி மற்றும்‌ 
மக்காச்சோளம்‌ ஆகியவற்றிற்கான நிலத்தைக்‌ கொத்திய கோடை காலங்களை 
நினைத்துப்‌ பார்க்கின்றேன்‌. அது மிகவும்‌ வெப்பமாய்‌ இருந்தது! 

“பழைய ஏற்பாட்டின்‌ இன்னொரு இணை கருத்திற்கு, ஆமோஸ்‌ 4:9ஐக்‌ 
காணவும்‌. “இதைப்‌ பற்றி நாம்‌ நமது அடுத்த பாடத்தில்‌ அதிகம்‌ நீளமாக, விரிவாகக்‌ 
கலந்துரையாடுவோம்‌. “மீண்டுமாக, இயற்கைப்‌ பேரழிவு என்பது, ரோமாபுரி 
பேரரசை வீழ்ச்சிக்குக்‌ கொண்டுவந்த காரணிகளில்‌ ஒன்றாக இருந்தது என்பதை 
நினைவுகூருங்கள்‌. “William Hendriksen, More Than Conquerors (Grand Rapids, Mich.: 
Baker Book House, 1954), 194. கிறிஸ்தவருக்கு இதே பெருந்துன்பமானது, 
கர்த்தருக்குள்‌ வளருவதற்கான ஒரு வாய்ப்பாயிருக்கலாம்‌ என்பதும்‌ கூட்டப்பட 
முடியும்‌. “எசேக்கியேல்‌ 36:31, 2 தீமோத்தேயு 2:8 மற்றும்‌ யூதா 17 ஆதிய 
வசனப்பகுதிகளில்‌ உள்ள “நினைவுகூர்தல்‌” என்ற வார்த்தையைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 
நீங்கள்‌ இந்தப்பாடத்தைப்‌ பயன்படுத்தும்போது, இவ்வசனப்பகுதிகளை உரக்கப்‌ 
படித்து இவற்றின்மீது விளக்கம்‌ அளிக்க விரும்பலாம்‌. “Chuck Colclasure, The Over- 
comers, quoted in Morris, 190. 








மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 
ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 

1. பெரும்பான்மையான மக்கள்‌, தங்கள்‌ பாவங்களை தேவன்‌ 
“நினைவுகூருகின்றார்‌” என்று அறிந்து இருக்கின்றனரா? அவர்கள்‌ 
அதை அறிந்திருந்தால்‌, அதைக்குறித்து அக்கறையுள்ளவர்களாகக்‌ 
காணப்படுகின்றனரா? அவர்கள்‌ அக்கறை கொள்ள வேண்டுமா? 

2. ஏழு முத்திரைகள்‌, ஏழு எக்காளங்கள்‌ மற்றும்‌ ஏழு கலசங்கள்‌ 
ஆகியவற்றிற்கு இடையில்‌ உள்ள உறவை 


மறுகண்ணோட்டமிடவும்‌. 
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10. 


11. 


ஏழு எக்காளங்களையும்‌ ஏழு கலசங்களையும்‌ ஒப்பிடவும்‌. 
அவைகள்‌ பொதுவாகக்‌ கொண்டுள்ள விஷயங்கள்‌ யாவை? 
அவைகள்‌ எவ்வகையில்‌ வேறுபடுகின்றன? 

கலசங்கள்‌ என்பவை தற்காலிக நியாயத்தீர்ப்பையா அல்லது கடைசி 
நியாயத்தீர்ப்பையா, எதைக்‌ குறிப்பதாக நீங்கள்‌ நினைக்கின்றீர்கள்‌? 
இந்தப்‌ பாடத்தின்படி, ஏற்படுத்தப்படக்கூடிய மூன்று 
நடைமுறைப்பயன்பாடுகள்‌ யாவை? 

எகிப்தில்‌ தரப்பட்ட பத்து வாதைகளின்‌ வரலாற்றை மறு 
கண்ணோட்டமிடவும்‌. இந்த வாதைகள்‌ வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ 16ன்‌ வாதைகளுடன்‌ எவ்வாறு உறவுபடுகின்றன? 
முதலாம்‌ கலசம்‌ ஊற்றப்பட்டபோது என்ன நடந்தது? அந்தக்‌ 
கலசம்‌ ஊற்றப்பட்ட போது உபத்திரவம்‌ அடைந்தது யார்‌? 

ஏழு கலசங்களின்‌ உருவகம்‌ நேரடி அர்த்தத்தில்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்ளப்பட வேண்டியதாக உள்ளதா? 





இரண்டாம்‌ கலசமும்‌, மூன்றாம்‌ கலசமும்‌ ஊற்றப்பட்டபோது 
என்ன நடந்தது? 

(1) மக்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தாங்களே நியாயத்தீர்ப்பைக்‌ கொண்டு 
வருகின்றனர்‌ மற்றும்‌ (2) பெரும்பாலும்‌, “தண்டனை என்பது 
குற்றத்திற்குப்‌ பொருத்தமானதாகவே உள்ளது” என்ற 
சத்தியங்களை மூன்றாம்‌ கலசம்‌ எவ்வாறு விவரிக்கிறது? 

நான்காம்‌ கலசம்‌ ஊற்றப்பட்ட போது என்ன நடந்தது? பதில்செயல்‌ 
என்னவாக இருந்தது? இன்றைய நாட்களில்‌ மக்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ 
தாங்களே கொண்டுவரும்‌ பிரச்சனைகளுக்காக இன்னமும்‌ 
தேவனைத்‌ தூஷிக்கின்றனரா? 

தேவன்‌ நமது பாவங்களை “நினைவுகூருவதில்‌” இருந்து நம்மைக்‌ 
காத்துக்கொள்ள நாம்‌ என்ன செய்ய முடியும்‌? 
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முதலாம்‌ கலசம்‌ (16:2) 
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நான்காம்‌ கலசம்‌ (16:8, 9) 


50 


நமது இடர்ப்பாறுகளுக்குத்‌ 
நூவன்மீது குற்றம்‌ சுமத்துகுல்‌ 


116:9-21) 


“எந்த ஒரு பறவையும்‌ தனது வால்‌ தன்னைப்‌ பின்தொடரும்‌ தூரத்திற்கு 
அப்பால்‌ ஒருக்காலும்‌ பறப்பதில்லை” என்று சீனர்கள்‌ ஒரு பழமொழியைக்‌ 
கொண்டுள்ளனர்‌.' வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதென்றால்‌, 
எவரொருவரும்‌ தனது செயல்களின்‌ விளைவில்‌ இருந்து தப்பிக்க இயலாது. 
அந்த உண்மையானது பாவத்தைக்‌ குறித்த விஷயத்தில்‌ குறிப்பாக 
உண்மையாய்‌ உள்ளது: “உங்கள்‌ பாவம்‌ உங்களைக்‌ தொடர்ந்து பிடிக்கும்‌ 





என்று நிச்சயமாய்‌ அறியுங்கள்‌” (எண்ணாகமம்‌ 32:23). கோபகலசங்கள்‌ 
ஏழும்‌ பாவத்தின்‌ பயங்கரமான விளைவுகளைச்‌ சித்தரிக்கின்றன. நமது 
முந்திய பாடத்தில்‌ நாம்‌, முதல்‌ நான்கு கலசங்களைப்‌ பற்றிக்‌ 
கூறிமுடித்தோம்‌; இந்த மற்றும்‌ இதற்கு அடுத்த எடுத்துரைப்புகளில்‌ நாம்‌, 
கடை சி மூன்று கலசங்களைப்‌ பற்றிக்‌ காண்போம்‌. 

நான்காம்‌ கலசம்‌ ஊற்றப்பட்டபோது, அவிசுவாசிகள்‌ “இந்த 
வாதைகளைச்‌ செய்ய அதிகாரமுள்ள தேவனுடைய நாமத்தைத்‌ 
தூஷித்தார்களேயல்லாமல்‌ அவரை மகிமைப்படுத்த மனந்திரும்பவில்லை” 
என்று நாம்‌ கண்டோம்‌ (வசனம்‌ 9ஆ). இந்தப்பாடத்தில்‌, ஐந்தாம்‌ கலசம்‌ 





ஊற்றப்படும்போது, விளைவு அதேபோன்றதாக இருக்கும்‌: “தங்கள்‌ 
வருத்தங்களாலும்‌, தங்கள்‌ புண்களாலும்‌, பரலோகத்தின்‌ தேவனைத்‌ 
தூஷித்தார்களேயல்லாமல்‌, தங்கள்‌ கிரியைகளை விட்டு 
மனந்திரும்பவில்லை” (வசனம்‌ 11). கடைசிக்‌ கலசத்திற்கான பதில்செயலும்‌ 
இதே போன்றதாகவே இருக்கும்‌: “மனுஷர்கள்‌ தேவனைத்‌ தூஷித்தார்கள்‌” 
(வசனம்‌ 21ஆ). வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ வேறு இடத்தில்‌ மிருகம்‌ 
மாத்திரமே தேவனைத்‌ தூஷித்ததாகக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது (13:1, 5, 6; 17:3). 
இந்த அவிசுவாசிகளும்‌ தேவனைத்‌ தூஷித்தனர்‌ என்ற உண்மையானது, 








அவர்கள்‌ தங்கள்‌ எஜமானின்‌ அவிக்குள்‌ எவ்வளவு அதிகமாக உள்ளீர்க்கப்‌ 
பட்டிருந்தனர்‌ என்பதைக்‌ காண்பிக்கிறது. 

தேவனை தூஷித்தல்‌ என்பதன்‌ அர்த்தம்‌ என்ன? “தூஷித்தல்‌” என்பது 
“பேசுவதன்‌ மூலம்‌ புண்படுத்துதல்‌”” என்ற நேரடியாக அர்த்தப்படும்‌ 
கிரேக்க வார்த்தையின்‌ ஓலிபெயர்ப்பாக உள்ளது. தேவனை தூஷித்தல்‌ 
என்றால்‌, தேவனுக்கு எதிராகப்‌ பேசுதல்‌, அவரது நோக்கத்தை மற்றும்‌ அவா்‌ 
எதற்காக நிலைநிற்கின்றாரோ அவை யாவற்றையும்‌ அழிக்க முயற்சி 
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செய்தல்‌ என்பதாக உள்ளது. மிருகத்தைப்‌ பற்றி, அது, “தேவனைத்‌ 
தூஷிக்கும்படி தன்வாயைத்‌ திறந்து, அவருடைய நாமத்தையும்‌, 
அவருடைய வாசஸ்தலக்கையும்‌, பரலோகத்தில்‌ வாசமாயிருக்கிறவர்‌ 
களையும்‌ தூஷித்தது” என்று கூறப்பட்டுள்ளது (13:6). இது சபையைப்‌ 
பற்றிப்‌ பரப்பப்பட்ட அவதாறான கூற்றுகளை குறிக்கிறது என்று நாம்‌ 
கருத்துக்‌ தெரிவித்திருந்தோம்‌. 

மிருகத்தைப்‌ பின்பற்றினவர்களின்‌ தூரஷணமும்‌ இது போன்றதாக 
இருந்தது: 9ம்‌ வசனம்‌, “தேவனுடைய நாமத்தைத்‌ தூஷித்தார்கள்‌” என்று 
கூறுறெது; அவர்கள்‌ அனேகமாக, தேவனுடைய நற்பெயரைத்‌ கெடுக்கும்‌ 
வகையிலான மிருகத்தின்‌ கூற்றைப்‌ போலச்‌ செய்திருப்பார்கள்‌. இத்துடன்‌ 





கூடுதலாக, அவர்களின்‌ தூஷணமானது ஒரு தனிப்பட்ட கோணத்தைக்‌ 
கொண்டிருந்தது: அவர்கள்‌ தங்களின்‌ இடர்ப்பாடுகளுக்காகத்‌ தேவனைக்‌ 
குற்றம்‌ சுமத்தினர்‌. அவர்கள்‌ நவீன காலத்தில்‌ தங்களின்‌ உடனாளிகளைப்‌ 
போல்‌ இருந்திருப்பார்கள்‌ என்றால்‌, தேவனைப்‌ பற்றிய அவர்களின்‌ 
விமர்சனமானது பின்வருவது போன்றதாகவே இருந்திருக்கும்‌: “தேவன்‌ 
நியாயமற்றவராய்‌ இருக்கின்றார்‌! இப்படிப்பட்ட கடினமான 
தண்டனைக்கு நாங்கள்‌ பாத்திரராய்‌ இருப்பதில்லை!” “தேவன்‌ அன்பின்‌ 
தேவனாக இருக்கின்றார்‌ என்று கிறிஸ்தவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌; ஆனால்‌ இது 
அன்பாய்‌ இருக்கும்‌ என்றால்‌ இதில்‌ எந்த பகுதியும்‌ எனக்குத்‌ 
தேவையில்லை!” அவர்கள்‌ தங்கள்‌ செயல்களுக்குரிய “நியாயமான 
பிரதிபலனை?” பெற்றிருந்த போதிலும்‌, தேவனை அதற்குப்‌ 
பொறுப்பாளியாக்னெர்‌ (எபிரெயர்‌ 2:2). 

காலத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌ இருந்தே, மனிதன்‌ தனது 
இடர்ப்பாடுகளுக்குப்‌ பிறரைக்‌ குற்றம்‌ சாட்டமுயற்சி செய்துள்ளான்‌: 
ஆதாம்‌ தனது பாவத்திற்காக ஏவாள்மீது குற்றம்‌ சுமத்தினார்‌, மற்றும்‌ ஏவாள்‌ 
சர்ப்பத்தின்மீது குற்றம்‌ சுமத்தினாள்‌ (ஆதியாகமம்‌ 3:12, 13). ஆரோன்‌ 
பொற்‌ கன்றுக்குட்டியுடன்‌ பிடிபட்டபோது, அவர்‌ மக்கள்மீது குற்றம்‌ 
சுமத்தினார்‌ (யாத்திராகமம்‌ 32:22, 23). இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்கு மழை 
யில்லாமற்போனபோது, ஆகாப்‌ அரசர்‌, தீர்க்ககரிசியான எலியாவின்மீது 
குற்றம்‌ சுமத்தினார்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 18:17). திருமணமான தம்பதிகளை 
அற்றுப்படுத்துவதில்‌ நான்‌, இந்தப்‌ பண்புகளை மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ கண்டு 
இருக்கின்றேன்‌. கோபமுற்ற ஒரு கணவர்தமது கைமுட்டியைக்‌ கண்ணாடி 
ஐன்னலின்மீது குத்தி அதை உடைத்தெறிந்து, தமது இரத்தக்களறியான 
கையையும்‌ மணிக்கட்டையும்‌ உயர்த்திப்பிடித்து, தன்‌ மனைவியிடம்‌, “நீ 








என்னை என்ன செய்ய வைத்தாய்‌ என்று பார்‌!” என்று கூறினார்‌. 
இன்றைய நாட்களில்‌ மக்கள்‌, தங்கள்‌ பிரச்சனைகளுக்காகத்‌ தங்கள்‌ 
பெற்றோர்களை, பள்ளிகளை, சபைகளை, அரசாங்கத்தை, பொதுவாகச்‌ 
சமூகத்தை, தேவனையும்கூட - தங்களைத்‌ தவிர ஒவ்வொன்றையும்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ - குற்றப்படுத்துகின்றனர்‌.” இருந்தபோதிலும்‌, நமது 
சொந்த செயல்களுக்கு நாமே பொறுப்பாளிகளாய்‌ இருக்கின்றோம்‌ என்று 
வேதாகமம்‌ இன்னமும்‌ போதிக்கிறது; “பாவஞ்செய்கிற ஆத்துமாவே 
சாகும்‌, குமாரன்‌ தகப்பனுடைய அக்ரெமத்தகைச்‌ சுமப்பதுமில்லை, தகப்பன்‌ 
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குமாரனுடைய அக்கிரமத்தை சுமப்பதுமில்லை; ... துன்மார்க்கனுடைய 
துன்மார்க்கமும்‌ அவன்மேல்தான்‌ இருக்கும்‌” (எசேக்கியேல்‌ 18:20). 

கடைசி மூன்று கலசங்கள்‌, எரேமியா 25:14ல்‌ தேவனுடைய கூற்றில்‌ 
உள்ள உண்மைத்தன்மையை விவரிக்கின்றன: “நான்‌ அவர்களுக்கு அவர்கள்‌ 
இரியைகளுக்குத்‌ தக்கதாகவும்‌, அவர்கள்‌ கைகளின்‌ செய்கைகளுக்குத்‌ 
குக்கதாகவும்‌ பதில்‌ அளிப்பேன்‌.” இந்த கலசம்‌, கர்த்தருடைய 
நியாயத்தீர்ப்புகளை ஏற்றுக்கொள்ள பலர்‌ மனவிருப்பம்‌ இல்லாதிருந்தது 
பற்றியும்‌ வலியுறுத்துகிறது. அவர்களின்‌ மகிழ்ச்சியற்ற உதாரணத்தில்‌ 
இருந்து நாம்‌ கற்றுக்கொள்ள முடியும்‌; நாம்‌ நமது சொந்த செயல்களுக்குப்‌ 
பொறுப்பை ஏற்றுக்கொள்ளக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளக்‌ கூடும்‌. ஒரு நாளிலே 
“நம்மில்‌ ஓவ்வொருவனும்‌ தன்னைக்குறித்துத்‌ தேவனுக்குக்‌ 
கணக்கொப்புவிப்பான்‌” (ரோமர்‌ 14:12). 


வேதனைக்காகத்‌ தேவனைக்‌ 


குற்றப்படுத்துதல்‌ (16:10, 11) 

மிக்காயில்‌ வில்காக்‌ என்பவர்‌ “வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ உள்ள 
ஒருசில தரிசனங்களே ஐந்தாம்‌ கலசத்தின்‌ தரிசனத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ 
பயபக்தியை ஏவுவதாக உள்ளன”” என்று நம்பியுள்ளார்‌. இந்தக்‌ கலசத்தைப்‌ 
பற்றி இவ்வசனப்பகுதி, இவ்வாறு தொடங்குகிறது: “ஐந்தாம்‌ தூதன்‌ தன்‌ 
கலசத்திலுள்ள மிருகத்தினுடைய சிங்காசனத்தின்மேல்‌” ஊற்றினான்‌; 
அப்பொழுது அதின்‌ ராஜ்யம்‌ இருளடைந்தது” (வசனம்‌ 10௮). (“ஐந்தாம்‌ 
கலசம்‌” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) 








ஐந்தாம்‌ எக்காளம்‌ ஊதப்பட்ட போது, அசுத்த ஆவிக்குரிய 
வெட்டுக்கிளிகள்‌ மனிதர்களை வதைப்பதற்காகப்‌ பாதாளக்குழியில்‌ 
இருந்து புறப்பட்டு வந்தன. குற்றம்‌ உணர்த்தப்பட்ட மனச்சாட்சியின்‌ 
வேதனை உட்பட, தனிநபர்மீது பாவத்தின்‌ செயல்விளைவிற்கான 
அடையாளமாக நாம்‌ இவற்றைக்‌ கண்ணோக்கினோம்‌.” ஓழுக்கரீதியான 
சீர்கேடு என்பது பாவத்தின்‌ வேதனைமிகுந்த ஒரு விளைவாக உள்ளது 
என்பதை நாம்‌ வலியுறுத்தினோம்‌.” ஐந்தாம்‌ கலசமும்கூட பாவத்தின்‌ 
வேதனைமிகுந்த செயல்விளைவை செயல்விளக்கப்படுத்துகிறது, ஆனால்‌ 
முழு உலக அமைப்பும்‌ பாதிக்கப்பட்டதைவிட அதிகமாகத்‌ தனி நபார்கள்‌ 








பாதிக்கப்படவில்லை: கலசமானது “மிருகத்தினுடைய சிங்காசனத்தின்‌ 
மேல்‌” மற்றும்‌ அதன்‌ இராஜ்யத்தின்மேல்‌” ஊற்றப்பட்டது. 

13ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ வலுசர்ப்பமானது தனது சிங்காசனத்தை 
மிருகத்திற்குக்‌ கொடுத்திருந்தது (13:2). மிருகம்‌ ஒரு இராஜ்யத்தைக்‌ 
கொண்டிருந்தது என்று மறைமுகமாய்‌ உணர்த்தப்படுறெது: அது முன்பு, 
“உலகத்தின்‌ இராஜ்யம்‌?” என்று அழைக்கப்பட்ட வட்டாரத்தின்மீது 
ஆட்சிசெய்தது (11:15). யோவானுடைய நாட்களில்‌, மிருகமானது, 
டொமீஷியன்‌ என்ற பேரரசனால்‌ தலைமையேற்று நடத்தப்பட்ட 
ரோமப்பேரரசை அடையாளப்படுத்திற்று என்று நாம்‌ 
முன்மொழிந்திருந்தோம்‌. ஆகவே, “சிங்காசனம்‌” மற்றும்‌ “இராஜ்யம்‌” என்ற 
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வார்த்தைகள்‌ விசேஷித்த வகையில்‌ ஏற்புடையவைகளாய்‌ 
காணப்படுகின்றன: டொமீஷியன்‌ என்பவன்‌ ரோமாபுரியில்‌ இருந்த தனது 
சிங்காசனத்தில்‌ இருந்துகொண்டு, பூமியின்‌ முகமெங்கும்‌ பரவியிருந்த ஒரு 
இராஜ்யத்தின்மீது ஆளுகை செலுத்திக்கொண்டிருந்தான்‌. 

ஐந்தாம்‌ கலசத்தின்‌ செயலானது, ரோமப்‌ பேரரசில்‌ தொடர்ந்து வந்த 
வரலாற்றின்‌ வெளிச்சத்திலும்‌ ஏற்புடையதாகக்‌ காணப்படுகிறது. எகிப்து 
நாட்டில்‌ கடைசிக்கு முந்திய வாதையின்போது பூமியில்‌ இருள்‌ 
மூடியிருந்தபோது (யாத்திராகமம்‌ 10:21-29),” செயல்பாடு யாவும்‌ நின்று 
போயிருந்தன (யாத்திராகமம்‌ 10:23).” அதுபோலவே, மிருகத்தின்‌ 
சிங்காசனத்தின்‌ மீதும்‌ இராஜ்யத்தின்‌ மீதும்‌ இருள்‌ மூடியது என்பது 
அனேகமாகக்‌ பேரரசில்‌ ஒரு செயல்தடையை அடையாளப்படுத்துவதாக 
இருக்கலாம்‌." 

இருள்‌ பற்றி நாம்‌ ஒரு பொதுவான நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டையும்‌ 
ஏற்படுத்த முடியும்‌: பாவத்தில்‌ ஆழ்ந்திருப்பவர்களின்‌ இருதயங்களும்‌ 
மனங்களும்‌ இருளினால்‌ மேற்கொள்ளப்படுகிறது என்பது 
அடையாளத்துவமாக உள்ளது.'' இயேசு, “மனுஷருடைய கிரியைகள்‌ 
பொல்லாதவைகளாயிருக்கிறபடியினால்‌ அவர்கள்‌ ஒளியைப்பார்க்கிலும்‌ 
இருளை விரும்புகின்றனா்‌” என்று கூறினார்‌ (யோவான்‌ 3:19). சாத்தானின்‌ 
இராஜ்யம்‌, “இருளின்‌ அதிகாரம்‌:” என்று அமைக்கப்படுகிறது 
(கொலோசெயர்‌ 1:18; நடபடிகள்‌ 26:18ஐயும்‌ காணவும்‌). நாம்‌ 
கிறிஸ்தவர்களாகும்போது, தேவன்‌ நம்மை “அந்தகாரத்தினின்று 
தம்முடைய ஆச்சரியமான ஓளியினிடத்திற்கு”” வரவழைக்கின்றார்‌ 
(1 பேதுரு 2:9). 

நிறைவாக, ஐந்தாம்‌ கலசமானது, நியாயத்தீர்ப்பிற்குப்‌ பின்பு, 
இழந்துபோகப்பட்டவர்கள்‌ “புறம்பான இருளிலே” (மத்தேயு 22:13) - 
ஒளியாய்‌ இருக்கின்ற தேவனுடைய பிரசன்னத்தில்‌ இருந்து புறம்பே 
(2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 1:9; 1 யோவான்‌ 1:5) - “காரிருளின்‌ குழிக்குள்‌” 
(2 பேதுரு 2:4, 17), “அழுகையும்‌ பற்கடிப்பும்‌ உண்டாயிருக்கெ புறம்பான 
இருளிலே” (மத்தேயு 22:13) தள்ளப்படுவார்கள்‌ என்பதையும்‌ நமக்கு 
நினைவூட்டுகிறது. 

தேவனுடைய நியாயத்தீர்ப்பின்‌ ஏற்புடைய தன்மையைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌: உண்மையில்‌, அவர்‌ தேவபக்தியற்றவர்களிடத்தில்‌, “நீங்கள்‌ 
இருளை விரும்புகின்றீர்கள்‌; எனவே நீங்கள்‌ இருளைப்‌ பெற்றிருப்பீர்கள்‌ - 
அது உங்களை மூடுகிற, உங்களைக்‌ குருடாக்குகிற, உங்களை மூச்சுத்திணறச்‌ 
செய்கிற - என்றென்றைக்கும்‌ உள்ள காரிருளாயிருக்கும்‌!” என்றே கூறினார்‌. 

மிருகத்தின்‌ இராஜ்யத்தில்‌ இருந்தவர்களை இருளானது எவ்வாறு 
பாதித்தது? முதலாவது நாம்‌, “அவர்கள்‌ வருத்தத்தினாலே தங்கள்‌ 
நாவுகளைக்‌ கடித்துக்கொண்டு” (வசனம்‌ 10ஆ) என்று வாசிக்கின்றோம்‌. ஒரு 
வேளை, வேதனை என்பது இருளின்‌ நேரடியான விளைவாக குங்களின்‌ 
தலைவர்கள்‌ செயல்வலிவற்றவர்களானார்கள்‌ என்று அறிதலினால்‌ 





ஏற்பட்ட பெருந்துன்பத்தினால்‌ ஏற்பட்டதாக) இருக்கலாம்‌. ஒரு வேளை, 
இருள்‌ என்பது, முதல்‌ கலசத்தினால்‌ ஏற்பட்ட கொடிய புண்கள்‌ உட்பட, 
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முதல்‌ நான்கு கலசங்களினால்‌ உண்டான வேதனையை அதிகரிக்க மாத்திரம்‌ 
செய்திருக்கலாம்‌ (வசனங்கள்‌ 2, 11). இரவின்‌ நடுப்பகுஇயில்‌ நான்‌ 
எப்போதுமே மிகவும்‌ மோசமாகக்‌ துன்புறுகின்றேன்‌. 


“அவர்கள்‌ ... தங்கள்‌ நாவுகளைக்‌ கடித்துக்கொண்டு ””'2 


என்ற 
வார்த்தைகள்‌ என்னைத்‌ திகைக்க வைக்கின்றன. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ வேறு 
எங்கும்‌ காணப்படாத இந்தச்‌ சொல்விளக்கமானது, அநேகமாக 
இப்போது பழக்கத்தில்‌ இல்லாத ஒரு பொதுச்‌ சொற்றொடராயிருக்கலாம்‌. 
யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ வலிப்புநோய்‌ வந்ததால்‌ தமது நாவைக்‌ 
கடித்துக்கொள்ளுதல்‌ என்பதே, ஒருவர்‌ தமது நாவைக்‌ கடித்துக்கொள்ளுதல்‌ 
என்பதாக நான்‌ நேரடியாகப்‌ பார்த்த நிகழ்ச்சியாக உள்ளது. இசிப்பு 
(வலிப்பு) நோய்‌ ஏற்படும்போது, அதினால்‌ பாதிக்கப்பட்டவர்‌ தமது 
நாவைக்‌ கடித்துச்‌ சேதப்படுத்திக்‌ கொள்வதில்‌ அல்லது துண்டித்து விடுவதில்‌ 
இருந்து அவரைப்‌ பாதுகாப்பதற்கு, அவரது உதடுகளுக்கு (பற்களுக்கு) 
நடுவில்‌ எதையாவது வலிந்து திணிப்பது அவசியமாக உள்ளது. இசிப்பு 
நோய்‌ கொண்ட ஒருவர்‌ தமது செயல்பாடுகளைக்‌ கட்டுப்படுத்த முடியாது 
என்பதால்‌, 10ம்‌ வசனத்தில்‌ உள்ள “அவர்கள்‌ வருத்தத்தினாலே தங்கள்‌ 
நாவுகளைக்‌ கடித்துக்கொண்டு” என்ற சொல்விளக்கமானது, இந்தத்‌ 
தனிநபர்கள்‌ துன்புறுதலுடன்‌ “தங்கள்‌ மனநிலையையே இழந்திருந்தனார்‌” 
என்று சுட்டிக்காண்பிக்கலாம்‌. எவ்வகையிலும்‌, வேதனையானது மிகுந்த 
துன்பமாயிருந்தது என்று இது காண்பிக்கிறது! 

மிருகத்தின்‌ இராஜ்யத்தில்‌ இருந்தவர்கள்‌ “தங்கள்‌ வருத்தங்களாலும்‌, 
தங்கள்‌ புண்களாலும்‌;'” பரலோகத்தின்‌ தேவனைத்‌ தூஷித்தார்களே 
யல்லாமல்‌, தங்கள்‌ கிரியைகளை விட்டு மனந்திரும்பவில்லை” (வசனம்‌ 11) 
என்பதே இருளின்‌ மிகவும்‌ குறிப்பிடத்தக்க விளைவாயிருந்தது. அவர்கள்‌ 
இருளைத்‌ தேர்ந்து கொண்டிருந்தனர்‌, ஆனாலும்‌ அதினிமித்தம்‌ அவர்கள்‌ 
இன்னமும்‌ தேவனைத்‌ தூஷித்தனர்‌. ஒரு சித்தரிப்பு என்‌ சிந்தைக்கு 
வருகிறது: ஒரு மனிதர்‌ தமது தலையை ஒரு பையினால்‌ மூடிக்கொண்டார்‌. 
அவர்‌ அந்த நிலையில்‌ நடந்தபோது, பொருள்களின்மீது தொடர்ந்து 
மோதினார்‌. கடைசியில்‌, காயம்பட்டு இரத்தம்‌ வழிந்தோடும்‌ நிலையில்‌, 
அவர்‌ தேவனிடத்தில்‌ தமது கைமுட்டியைக்‌ கோபத்துடன்‌ உயர்த்தி, 
“தேவனே, நீர்‌ ஏன்‌ என்னைக்‌ காணமுடியாதவனாக்குகிறீர்‌, நீர்‌ ஏன்‌ எனது 
வாழ்வை வேதனையினால்‌ நிரப்புகிறீர்‌?” என்று கூக்குரலிட்டார்‌. 

நம்மையே நாம்‌ இருளிலும்‌ வேதனையிலும்‌ இருப்பவர்களாகக்‌ 
காணும்போது, நாம்‌ தேவனைக்‌ குற்றப்படுத்தாதிருப்போமாக. மாறாக, 
“நான்‌ உலகத்திற்கு ஒளியாயிருக்கிறேன்‌” (யோவான்‌ 8:12) என்று 
கூறியவரிடத்திற்கு தப்பியோடுவோமாக. 











பிரச்சினைகளுக்காகத்‌ தேவனைக்‌ 


குற்றப்படுத்துதல்‌ (16:12-17) 
“அறாம்‌ தூதன்‌ தன்‌ கலசத்திலுள்ள ஐபிராத்‌ என்னும்‌ பெரிய 
நதியின்மேல்‌ ஊற்றினான்‌; அப்பொழுது சூரியன்‌ உதிக்குந்‌ திசையிலிருந்து 
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வரும்‌ ராஜாக்களுக்கு வழி ஆயத்தமாகும்படி அந்த நதியின்‌ தண்ணீர்‌ 
வற்றிப்போயிற்று'*” (வசனம்‌ 12). (“ஆறாம்‌ கலசம்‌” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ 
காணவும்‌.) 

ஆறாம்‌ எக்காளம்‌ ஊதப்பட்ட போது, ஐப்பிராத்து நதிக்கரையில்‌ 
கட்டிவைக்கப்பட்டிருந்த நான்கு தூதர்கள்‌ அவிழ்த்துவிடப்பட்டனர்‌, 
அவர்கள்‌ ஒரு பெரிய இராணுவமாயினர்‌ (9:13-19).'” அந்த எக்காளத்தைப்‌ 
பற்றி நாம்‌ படிக்கையில்‌, ஐப்பிராத்து நதியானது ரோமாபுரிக்கும்‌ 
அவர்களுக்குக்‌ கிழக்கில்‌ இருந்த அவர்களின்‌ விரோதிகளுக்கும்‌ இடையில்‌ 
ஒரு இயற்கையான தடையாய்‌ இருந்தது என்று நாம்‌ குறிப்‌ 
பிட்டிருந்தோம்‌.'* அதே பொதுவான கருத்தானது ஆறாம்‌ கலசத்திலும்‌ 
கதுக்கவைக்கப்பட்டுள்ளது: ஐப்பிராத்து நதியானது வற்றிப்போனது என்பது, 
அந்தத்‌ தடை நீக்கப்பட்டது என்பகைச்‌ சுட்டிக்காண்பித்தது. இவ்விதமாக, 
“சூரியன்‌ உதிக்குந்‌ திசையிலிருந்துவரும்‌ ராஜாக்களுக்கு ?”'” 
தங்களின்‌ வெற்றிகொள்ளும்‌ படைகளுடன்‌ பாய்ந்தோடி வருவதற்கு வழி 
திறக்கப்பட்டது. மீண்டுமாக நமக்கு, வெளியில்‌ இருந்து வந்த 
படையெடுத்தல்‌ என்பது ரோமாபுரிக்கு வீழ்ச்சியைக்‌ கொண்டு வந்த 
காரணிகளில்‌ ஒன்றாயிருந்தது என்பது நினைவூட்ட ப்படுறெது. 

இருப்பினும்‌ நாம்‌, ஆறாம்‌ கலசத்தின்‌ நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டை 
ரோமாபுரிப்‌ பேரரசின்‌ வீழ்ச்சியுடன்‌ சுருக்கப்படுத்திக்கொள்ள வேண்டி 
அவசியம்‌ இருப்பதில்லை. தேவன்‌ தமது சித்தத்திற்கு ஒப்புக்‌ கொடுத்தி 
ருப்பவர்களைச்‌ சுற்றி எப்போதும்‌ ஒரு தடையை வைத்துக்‌ காத்துக்‌ 


அவர்கள்‌ 





கொள்வதாக வாக்குத்தத்தம்‌ செய்இருக்கின்றார்‌: அவர்‌ “உங்கள்‌ திராணிக்கு 
மேலாக நீங்கள்‌ சோதிக்கப்படுறெதற்கு அவர்‌ இடங்கொடாமல்‌”” 
இருக்கின்றார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 10:13). தேவபக்தியற்றவர்களுக்கு 
இதுபோன்ற வாக்குத்தத்தம்‌ எதுவும்‌ இருப்பதில்லை. ஒரு மனிதன்‌ கர்த்தரை 
எதிர்க்கும்போது, அந்தத்தடைகள்‌ கீழே விழுகின்றன - அதன்‌ விளைவுகள்‌ 
துன்பகரமானவைகளாய்‌ உள்ளன. 

ஐந்தாம்‌ கலசத்திற்கு பின்பு நாம்‌, மனித குலத்தின்‌ பதில்செயலைக்‌ 
கண்டோம்‌. இப்போது, ஆறாம்‌ கலசத்திற்குப்‌ பின்பு, பிசாசு மற்றும்‌ அவனது 
கூட்டாளிகள்‌ ஆகியோரின்‌ பதில்செயலை நாம்‌ காணுகின்றோம்‌: 


அப்பொழுது, வலுசர்ப்பத்தின்‌ வாயிலும்‌ மிருகத்தின்‌ வாயிலும்‌ 
கள்ளத்தீர்க்கதரிசியின்‌'” வாயிலுமிருந்து தவளைகளுக்கு ஒப்பான 
மூன்று அசுத்த ஆவிகள்‌” புறப்பட்டுவரக்‌ கண்டேன்‌. அவைகள்‌ 
அற்புதங்களைச்‌ செய்கிற பிசாசுகளின்‌ ஆவிகள்‌; அவைகள்‌ 
பூலோகமெங்குமுள்ள ராஜாக்களைச்‌ சர்வவல்லமையுள்ள தேவனு 
டைய மகா நாளில்‌ நடக்கும்‌ யுத்தத்திற்குக்‌ கூட்டிச்‌ சேர்க்கும்படிக்குப்‌ 
புறப்பட்டுப்‌ போகிறது. ... அப்பொழுது எபிரெயு பாஷையிலே 
அர்மகெதோன்‌ என்னப்பட்ட இடத்திலே அவர்களைக்‌ கூட்டிச்‌ 
சேர்த்தான்‌ (வசனங்கள்‌ 13, 14, 16). ( “தவளைகளைப்‌ போன்ற மூன்று 
அசுத்த ஆவிகள்‌” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) 


இவ்வசனங்கள்‌, “சாத்தானின்‌ சூழ்ச்சி அறையில்‌ இருந்து வெளிவந்த 
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எதிர்த்தாக்குதலின்‌””' திட்டத்தை வரைக்குறிப்பிடுகின்றன. பிசாசானவன்‌ 
தேவனுடைய நியாயத்தீர்ப்பை ஒருபோதும்‌ ஏற்றுக்கொள்வதில்லை; 
அவன்‌ “அக்கினியும்‌ கந்தகமுமான கடலிலே கள்ளப்படும்‌” (20:10) வேளை 
வரையிலும்‌ கலகம்‌ செய்பவனாகவே இருப்பான்‌. 





இவ்வசனப்பகுதியானது, “எபிரெயு பாஷையிலே அர்மகெதோன்‌ 
என்னப்பட்ட இடத்தை” (வசனம்‌ 16) அறிமுகப்படுத்துகிறது. முன்னதாக 
நாம்‌, “666” என்ற அடையாளக்குறி எண்ணைப்‌ பற்றி விளக்குவதற்கு அதிக 
நேரத்தை எடுத்துக்கொண்டோம்‌, இந்த எண்ணைச்‌ சுற்றி மேம்படுத்‌ 
தப்பட்டுள்ள அர்த்தமற்ற சில கருத்துக்களை நாம்‌ ஆராய்ந்து பார்த்தோம்‌. 
“666” என்ற எண்தொடர்பாக முன்மொழியப்பட்டுள்ள வினோதமான 
ஒவ்வொரு கருத்திற்கும்‌, அர்மகெதோனைப்‌ பற்றி ஒரு டஜன்‌ கருத்துக்கள்‌ 
முன்‌ அமைக்கப்பட்டுள்ளன. 

“அர்மகெதோன்‌ யுத்தம்‌ என்ற கருத்தானது, மனிதகுலத்தின்‌” 
மனநிலையில்‌ மிகவும்‌ ஆழமாக “கடைசியான மகா யுத்தம்‌” என்பதாக 
ஊன்றப்பட்டிருக்கிறது. இதனால்‌ நாம்‌, 12முதல்‌ 16வரையிலான 
வசனப்பகுதிக்கு மாத்திரம்‌ ஒரு விசேஷித்த பாடத்தைக்‌ கொண்டிருக்க 
வேண்டியதாக உள்ளது. இருப்பினும்‌ , இவ்வேளையில்‌ இவ்வசனங்கள்‌ 16ம்‌ 
அதிகாரத்தின்‌ சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ எவ்வாறு பொருந்துகின்றன என்று 
காண்பதற்குச்‌ சில குறிப்புரைகள்‌ அவசியமாக உள்ளன. 

இந்தத்‌ தரிசனமானது, கர்த்தருடைய விரோதிகள்‌, கர்த்தரை எதிர்த்து 
நிற்பதற்குத்‌ தங்கள்‌ சக்திகளைச்‌ சேர்த்துக்‌ குவிப்பதைச்‌ சித்தரிக்கிறது. 
அவர்கள்‌ செய்வது ஒவ்வொன்றும்‌ தேவனுடைய முழுமையான 
திட்டத்துடன்‌ பொருந்தின என்பதை அவர்கள்‌ உணர்ந்தறியவில்லை. இது 
முதலில்‌, நமக்கு அவர்கள்‌ ஒன்றுகூடி. “சர்வவல்லமையுள்ள தேவனுடைய 
மகாநாளில்‌ நடக்கும்‌ யுத்தத்திற்குக்‌ கூட்டிச்‌ சேர்க்கும்படிக்குப்‌ புறப்பட்டுப்‌ 
போகிறது” என்று கூறப்படுவதில்‌ தெளிவாகிறது (வசனம்‌ 14ஆ). அது 
தங்களுடைய யுத்தம்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைத்தனர்‌, ஆனால்‌ உண்மையில்‌ 
அது தேவனுடைய யுத்தமாக இருந்தது - அவர்‌ அந்த வேளையைக்‌ 
கட்டுப்பாடு செலுத்தினார்‌ . “தேவனுடைய மகாநாள்‌” என்பது அவர்‌ 
நியாயத்தீர்ப்பில்‌ வரும்‌ நாளைக்‌ குறிக்கிறது (2 பேதுரு 3:12).” 





ஒரு இடமல்ல 

அவர்கள்‌ செய்த ஒவ்வொன்றும்‌ தேவனுடைய கட்டுப்பாட்டின்‌ கழ்‌ 
இருந்தது என்பதற்கு, அந்தச்‌ சேனைகள்‌ குவிந்த இடம்‌ என்பது 
இரண்டாவது குறிப்பாக உள்ளது: “அப்பொழுது எபிரெயு பாஷையிலே 
அர்மகெதோன்‌ என்னப்பட்ட இடத்திலே அவர்களைக்‌ கூட்டிச்‌ 
சேர்த்தான்‌” (வசனம்‌ 16). “அர்மகெதோன்‌” என்னப்படுவது “மெகிதோவின்‌ 
மலை” என்பதை அர்த்தப்படுத்துகிறது என்று பெரும்பான்மையான 





கல்விமான்கள்‌ ஒப்புக்கொள்கின்றனர்‌. புரூஸ்‌ மெட்செஜர்‌ என்பவர்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்கிறபடி, “இருப்பினும்‌, 'மெகதோ மலை: என்று ஒன்றில்லை 
என்பது இதில்‌ உள்ள சிரமமாக இருக்கிறது. :””* 
மெகிதோவைப்‌ பற்றி அதிகமாகக்‌ கூறப்படுகிறது, ஆனால்‌ மெகிதோ 


பழைய ஏற்பாட்டில்‌ 
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மலையைப்‌ பற்றி ஒன்றும்‌ கூறப்படுவதில்லை. எழுத்தாளர்கள்‌, பலஸ்தீன 
தேசத்தின்‌ ஏதாவது ஒரு இடத்தில்‌ “மெகிதோ மலை” என்று 
அமைக்கப்பட்ட ஒரு இடம்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌ என்று 
போராடுகின்றனர்‌, ஆனால்‌ அப்படிப்பட்ட இடம்‌ ஒன்றும்‌ இருந்ததில்லை. 

“மெகிதோ மலை” என்று அழைக்கப்படும்‌ இடம்‌ ஒன்றை, நாம்‌ இந்த 
உலக உருண்டையின்மீது காண இயலாது என்ற உண்மையானது, இந்தச்‌ 
சொற்றொடரைப்‌ பற்றிய பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ பயன்பாடு குறித்த 
குறிப்பு ஒன்றை நமக்குத்‌ தரக்கூடாதா? யோவான்‌, புவியியல்‌ ரீதியான 
இடத்தைப்‌ பற்றியல்ல, ஆனால்‌ ஒரு கருத்தைப்‌ பற்றி எழுதினார்‌. “திரிபு” 
என்ற கருத்தைப்‌ பற்றி நினைவுகூருங்கள்‌. பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ பழைய ஏற்பாட்டின்‌ சொற்றொட 
ராக்கத்தைப்‌ பயன்படுத்தி, ஆனால்‌ அதை மாற்றியிருக்கும்போது (அது ஒரு 
“திரிபை” தருகிறது). அது, வெளிப்படுத்தின விசேஷமானது, பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ பேசப்பட்ட அந்த விஷயத்தை எடுத்துரைக்காமல்‌, அது 
தொடர்பான ஒரு கருத்தை எடுத்துரைக்கிறது என்று நம்மை அறியச்‌ 
செய்கிறது. 

மெகிதோ என்ற கருத்தில்‌ ஒரு திரிபுடன்‌ நாம்‌ எந்தக்‌ கருத்தை 
ஆதாயப்படுத்திக்கொள்ள முடியும்‌? மெகதோ என்பது முக்கியமான 
யுத்தங்கள்‌ நடைபெற்ற இடம்‌ என்பதாகக்‌ குறிப்பிடப்பட்டது. குறிப்பாக 
அது, தேவனுடைய சித்தத்தின்படி. செய்தவர்கள்‌ வெற்றிகொண்ட தும்‌, 
தேவனுடைய சித்தத்திற்கு முரணானவார்சள்‌ தோல்வியடைந்ததுமான 
இடமாக இருந்தது. (அந்த வாக்கியத்தை மறுபடியும்‌ வாசியுங்கள்‌; அதை 
உங்கள்‌ மனதில்‌ பதியவைத்துக்கொள்ளுங்கள்‌.) 16ம்‌ வசனத்துடன்‌ 
தொடர்புடைய வகையில்‌ இதன்‌ தனிச்சிறப்பை ஆழ்ந்து சிந்தியுங்கள்‌: 
“அப்பொழுது எபிரெயு பாஷையிலே அர்மகெகோன்‌ என்னப்பட்ட 











இடத்திலே அவர்களைக்‌ கூட்டிச்‌ சேர்த்தான்‌.” தவளைகள்‌ தங்களால்‌ 
வெற்றிகொள்ள இயலாக ஒரு இடத்தில்‌ தங்கள்‌ படைகளை ஒன்றுகூட்டின. 
- அங்கே அவைகள்‌ தொடக்கம்‌ முதலாகவே வீழ்ச்சியைக்‌ கண்டன! 


ஒரு நிகழ்ச்சியல்ல 

இந்தக்‌ காட்சியமைவு ஒரு இடமல்ல என்பதுடன்‌ மாத்திரமல்ல; இந்த 
நிகழ்வானது ஒரு நிகழ்ச்சியல்ல என்பதாகவும்‌ இருந்தது. அங்கு “யுத்தம்‌” 
என்று ஒன்றும்‌ நடைபெறவில்லை. பிசாசின்‌ சேனை ஒன்றுகூடிய உடனே, 
“ஏழாம்‌ தூதன்‌ தன்‌ கலசத்திலுள்ளதை ஆகாயத்தில்‌ ஊற்றினான்‌; 
அப்பொழுது பரலோகத்தின்‌ ஆலயத்திலுள்ள சிங்காசனத்திலிருந்து: 
ஆயிற்று” என்று சொல்லிய பெருஞ்சத்தம்‌ பிறந்தது” (வசனம்‌ 17). குண்டுகள்‌ 
பொழியப்படவில்லை, ஏவுகணைகள்‌ ஏவப்படவில்லை, தேவன்‌, “ஆயிற்று” 
என்று உரைத்தார்‌, அது முடிந்து போயிற்று. 

“அர்மகெதோன்‌ யுத்தம்‌” பற்றி வேதாகமம்‌ ஒன்றும்‌ அறிவதில்லை! 
13முதல்‌ 16வரையுள்ள வசனங்கள்‌, தேவனுடைய திட்டங்களையும்‌ 
நோக்கங்களையும்‌ தடைப்படுத்துவதற்கான பிசாசின்‌ தொடர்ந்த 
முயற்சிகளாக இருந்தன, இருக்கின்றன - இவைகள்‌ தோல்வியைக்‌ தழுவும்‌ 
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முயற்சிகளாக இருக்கின்றன. 

13முகல்‌ 16வரையுள்ள வசனப்பகுதியை விட்டு நாம்‌ நீங்கிச்‌ செல்லும்‌ 
முன்பு, நாம்‌ இன்னும்‌ ஒரு சத்தியத்தை வலியுறுத்துவோமாக: தவளைகளின்‌ 
ஆளெடுக்கும்‌ முகாமின்‌ மத்தியில்‌, கர்த்தர்‌ ஒரு விளக்கத்துடன்‌ 
இடையிட்டார்‌ (இது இடையிடுதலில்‌ உள்ள இடையிடுதலாக இருக்கிறது: 
“இதோ, தஇிருடனைப்போல்‌”” வருகிறேன்‌. தன்‌ மானம்‌ 
காணப்படத்தக்கதாக நிர்வாணமாய்‌ நடவாதபடிக்கு விழித்துக்கொண்டு, 
குன்‌ வஸ்திரங்களைக்‌ காத்துக்கொள்ளுகிறவன்‌” பாக்கியவான்‌”) (வசனம்‌ 
15). 

இவ்வசனம்‌ 13, 14மற்றும்‌ 16ம்‌ வசனங்களினுடைய சிந்தனை 
ஓட்டத்தை இடைமறிப்பதால்‌, இது “தவறான இடத்தில்‌” உள்ளது என்று 
விடுதலையியல்‌ விளக்கவுரையாளர்கள்‌”£ முறையிடுகின்றனர்‌. இவர்கள்‌, 
15ம்‌ வசனத்தை, இவ்வசனப்பகுதியின்‌ இன்னொரு இடத்திற்குக்‌ கொண்டு 
செல்வதற்கோ அல்லது நீக்கப்போடுவதற்கோகூட தயங்குவதில்லை. 
இருப்பினும்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ தமது கூற்றை தாம்‌ விரும்புகின்ற 
இடத்தில்‌ இடுகின்றார்‌, மற்றும்‌ அவ்விடத்தில்‌ அது நேர்த்தியாகப்‌ 
பொருந்துகிறது. பின்வருவதை ஆழ்ந்து சிந்தித்துப்‌ பாருங்கள்‌: பிசாசின்‌ 
சக்திகள்‌ யாவும்‌ ஒரு இடத்தில்‌ ஒன்று கூடுதல்‌ என்ற கருத்து (வசனங்கள்‌ 
13, 14) யோவானின்‌ வாசகர்களுக்கு எச்சரிக்கையூட்டுவதாக இருந்திருக்க 
வேண்டும்‌. இவ்விதமாக இயேசு, அவர்களின்‌ எதிராளிகளை 
இடித்துப்போடுவதற்காகவே தாம்‌ வந்துள்ளதை அவர்கள்‌ அறிய அனு 
மதித்து, அதை மறுஉறுதிப்படுத்துவதற்காகச்‌ சற்றே தாமதித்தார்‌.”' எனது 
மகள்களில்‌ ஒருத்தி, அறுவைச்‌ சிகிச்சைச்‌ செயல்முறையில்‌ எதிர்பார்க்க 
வேண்டியிருப்பது என்ன என்பதை நான்‌ அவளுக்கு விளக்கியுரைத்த ஒரு 
வேளையானது எனது நினைவுக்கு வருகிறது. அவள்‌ கலக்கம்‌ 
கொண்டவளாகக்‌ காணப்பட்டபோது, அந்த அறுவைச்‌ சிகிச்சை நேரம்‌ 
முழுவதிலும்‌ நான்‌ அவளுடன்‌ இருப்பேன்‌ என்று அவளுக்கு 
உறுதிப்படுத்தத்‌ தாமதித்தேன்‌. பின்பு நான்‌ எனது விளக்கத்தை முடித்தேன்‌. 

பிரச்சனையைக்‌ குறித்து கவனம்‌ மேற்கொள்வதற்கு இயேசு என்ன 
செய்வார்‌ என்பதைக்‌ கூறியதோடு மாத்திரம்‌ அவர்‌ நின்றுவிடவில்லை. 














அவர்‌ தம்மைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ என்ன செய்துகொண்டிருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதையும்‌ அவர்‌ கூறினார்‌: (1) அவர்கள்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ 
விழித்திருக்க வேண்டியது அவசியமாயுள்ளது, (2) அவர்கள்‌ ஆவிக்குரிய 
வகையில்‌ உடையணிந்திருக்க வேண்டியது அவசியமாக உள்ளது. 
இதுபோன்ற அறைகூவல்கள்‌, ஏழு சபைகளுக்கு எழுதப்பட்ட கடிதங்களில்‌ 
கரப்பட்டிருந்தன: சர்தையில்‌ இருந்த சபைக்கு இயேசு, “நீ 
விழித்துக்கொண்டு, சாகறதற்கேதுவாயிருக்கிறவைகளை ஸ்திரப்படுத்து; ... 
நீ விழித்திராவிட்டால்‌, திருடனைப்போல்‌ உன்மேல்‌ வருவேன்‌; நான்‌ 
உன்மேல்‌ வரும்‌ வேளையை அறியாதிருப்பாய்‌” (3:2, 3) என்று கூறினார்‌. 
லவோதிக்கேயாவில்‌ இருந்த சபைக்கு அவர்‌, “ 
அவலட்சணம்‌ தோன்றாதபடிக்கு நீ உடுத்திக்கொள்வதற்கு வெண்வஸ்திரங்‌ 
களையும்‌ என்னிடத்திலே வாங்கிக்‌ கொள்ளவும்‌, ... உனக்கு ஆலோசனை 


.. உன்‌ நிர்வாணமாயெ 
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சொல்லுகிறேன்‌” (3:18) என்று ஆலோசனை தெரிவித்தார்‌. கர்த்தருடைய 
செய்தியின்‌ இருமடங்கு அறைகூவல்கள்‌ தெளிவாக உள்ளது: அவரது 
மறுவருகைக்காக எல்லா வேளைகளிலும்‌ தயாராய்‌ நிலைத்திருங்கள்‌!” 


தண்டனைக்காகத்‌ தேவனைக்‌ 
குற்றப்படுத்துதல்‌ (16:17-21) 
பிசாசின்‌ சக்திகள்‌ தங்களால்‌ வெற்றிகொள்ள இயலாத ஒரு இடத்தில்‌ 
(அர்மகெதோன்‌) ஒன்றுகூடும்படிக்குக்‌ கட்டாயப்படுத்தப்பட்ட அறிவிப்‌ 
பிற்குப்‌ பின்பு, ஏழாம்‌ தூதன்‌ தனது கலசத்தை ஊற்றும்‌ வேளையாயிருந்தது: 





“ஏழாம்‌ தூதன்‌ தன்‌ கலசத்திலுள்ளதை ஆகாயத்தில்‌ ஊற்றினான்‌” (வசனம்‌ 





17௮). (“ஏழாம்‌ கலசம்‌” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) 
இந்தக்‌ கலசம்‌ “ஆகாயத்தில்‌” ஊற்றப்பட்டது என்பதில்‌, குறிப்பிட்ட 
எழுத்தாளர்கள்‌ முக்கியத்துவத்தைக்‌ காணுகின்றனர்‌. சிலர்‌, நாம்‌ 





சுவாசிக்கின்ற காற்றின்‌ முக்கியத்துவத்கைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கின்றனர்‌: 
குண்ணீரானது இரத்தமாய்‌ மாறியபோது (இரண்டாம்‌ மற்றும்‌ மூன்றாம்‌ 
கலசங்கள்‌), அது மோசமானதாயிருந்தது, ஏனென்றால்‌ மனிதர்கள்‌ தண்ணீர்‌ 
இல்லாமல்‌ ஒரு சில நாட்கள்‌ மாத்திரமே வாழமுடியும்‌; இதற்கு 
மறுபுறத்தில்‌, மனிதர்கள்‌ காற்றில்லாமல்‌ ஒரு சில நிமிடங்களே 
வாழமுடியும்‌. மற்றவர்கள்‌, ஏழாம்‌ கலசமானது “ஆகாயத்து அதிகாரப்பிரபு” 
(எபேசியர்‌ 2:2) என்று அழைக்கப்படும்‌ பிசாசின்‌ மீதான நேரடித்‌ தாக்குதல்‌ 
என்ற வகையில்‌ “ஆகாயத்தின்‌”மீது இலக்கு வைக்கப்பட்டது என்று 
நம்புகின்றனர்‌. இந்தச்‌ சொற்றொடரில்‌ விசேஷித்த முக்கியத்துவம்‌ எதுவும்‌ 
இல்லாதிருக்கலாம்‌: நாம்‌ ஆகாயவெளி என்று அழைக்கும்‌ இடத்தில்‌ கலசம்‌ 
ஊற்றப்பட்டது, இவ்விதமாக “பாதுகாப்பிற்குத்‌ துளிகூட வாய்ப்பற்ற 
நிலையில்‌ எல்லா இடங்களிலும்‌ தேவகோபமானது மனிகர்கள்‌ மீது பாய்ந்து 
பெருகிற்று. ””' 

அது நடந்தபோது, “பரலோகத்தின்‌ ஆலயத்திலுள்ள 
சிங்காசனத்திலிருந்து”: ஆயிற்று என்று சொல்லிய பெருஞ்சத்தம்‌ பிறந்தது” 
(வசனம்‌ 172 அ). 1ம்‌ வசனத்தில்‌ போலவே, இந்தக்‌ குரல்‌ தேவனுடையதாக 
இருக்கவேண்டும்‌.” “ஆயிற்று” என்பது நிறைவு வினைச்‌ சொல்லில்‌ உள்ள 
ஒரு தனிப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தையிலிருந்து மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ளது: இவ்வார்த்தை முழுமைபெற்ற செயலைக்‌ குறிக்கிறது.” தேவன்‌ 
தாம்‌ செய்வதாகக்‌ கூறியதை நிறைவேற்றியிருந்தார்‌. வெளிப்படுத்தின 
புத்தகத்தில்‌ இன்னும்‌ ஆறு அதிகாரங்கள்‌ எஞ்சியுள்ளன, ஆனால்‌ 
இப்புத்தகத்தின்‌ எஞ்சியுள்ளபகுதியில்‌ பெரும்பான்மையானவை, 
அடிப்படையில்‌, 16ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ கடைசி வசனங்களின்‌ 
விரிவாக்கமாகவும்‌ விளக்கமாகவும்‌ உள்ளது. 

தெய்வீக அறிவிப்பைத்‌ தொடர்ந்து தெய்வீக வல்லமையின்‌ காட்சி 
விளக்கம்‌ உண்டாயிற்று:” “சத்தங்களும்‌ இடி முழக்கங்களும்‌ மின்னல்களும்‌ 
உண்டாயின; பூமி மிகவும்‌ அதிர்ந்தது, பூமியின்மேல்‌ மனுஷர்கள்‌ 
உண்டான நாள்முதற்கொண்டு அப்படிப்பட்ட பெரிய அதிர்ச்சி 
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யுண்டானதில்லை”” (வசனம்‌ 18). 

மகாபாபிலோன்‌ தான்‌ பூமியதிர்ச்சியின்‌ திட்டவட்டமான இலக்காக 
இருந்தது (இது அடுத்த அதிகாரத்தில்‌ ரோமாபுரி நகரம்‌ என்று 
அடையாளப்படுத்தப்படுவதாகக்‌ காணப்படுகிறது;” 17:9, 18ஐக்‌ காணவும்‌). 
பாபிலோனின்‌ வீழ்ச்சி பற்றி 14:18ல்‌ அறிவிக்கப்பட்டி ருந்தது; இவ்விடத்தில்‌ 


நாம்‌, அப்பொழுது மகா நகரம்‌ மூன்றுபங்காக பிரிக்கப்பட்டது” (வசனம்‌ 





19௮) என்ற வார்த்தைகளில்‌ தொடங்கி, அந்த வீழ்ச்சியைப்‌ பற்றிய ஒரு 
சுருக்கமான விவரிப்பைக்‌ கொண்டிருக்கின்றோம்‌. “மூன்று” என்பது 
தெய்வீகத்துவத்தின்‌ எண்ணாக உள்ளது. “மூன்றுபங்காகப்‌ பிரிக்கப்பட்டது” 
என்பது தெய்வீக நியாயத்தீர்ப்பைக்‌ குறிக்கிறது.” 

ரோமாபுரியானது மற்றவர்களைப்‌ பாதிக்காமல்‌ வீழ்ச்சியடைய 
முடியாதிருந்தது. ரோமாபுரி நகரமானது உலகத்தின்‌ எஜமானியாக 
இருந்தது; பெரும்பாலான மனிகர்களின்‌ எதிர்காலமானது அந்த நகரத்தின்‌ 
எதிர்காலத்துடன்‌ பிணைக்கப்பட்டிருந்தது. இவ்விதமாக, பாபிலோன்‌ 
அழிக்கப்பட்டபோது, “புறஜாதிகளுடைய பட்டணங்கள்‌ விழுந்தன” என்று 
நாம்‌ வாசிக்கன்றோம்‌ (வசனம்‌ 19ஆ). 

தேவனுடைய கோபம்‌ இவ்வாறு ஊற்றப்படுவதைக்‌ தூண்டியது எது? 
பாபிலோனும்‌ அதன்‌ கூட்டாளிகளும்‌, தேவனை ஓஒப்புக்கொள்ளவும்‌ 
அவருக்கு மகிமை செலுத்தவும்‌ மறுத்திருந்தனர்‌. ஆகையால்‌, 
“மகாபாபிலோனுக்குத்‌ தேவனுடைய உக்கிரமான கோபாக்கினையாகிய 
மதுவுள்ள பாத்திரத்தைக்‌ கொடுக்கும்படி அது அவருக்குமுன்பாக” நினைப்‌ 
பூட்டப்பட்டது” (வசனம்‌ 19இ). லியோன்‌ மோரீஸ்‌ என்பவர்‌ பின்வருமாறு 
எழுதினார்‌, 


இந்தப்புத்தகத்தில்‌ வேறு எவ்விடத்திலும்‌, அவரது உக்கிரமான 
கோபாக்கினையாகிய* மதுவுள்ள பாத்திரம்‌ என்பதுபோன்று 
வலிவுள்ள சொல்விளக்கம்‌ தரவழைக்கப்பட்டிருப்பதில்லை. 
பாபிலோன்‌ என்பது, சர்வ வல்லமையும்‌ சகல பரிசுத்தமும்‌ நிறைந்த 
தேவனிடத்தில்‌ இருந்து, கற்பனை செய்யக்கூடிய வகையிலான 
பெரும்பாலும்‌ இருதயப்பூர்வமான எதிர்ப்பைப்‌ பெற வேண்டியதாக 
உள்ளது என்ற கருத்தை யோவான்‌ சந்தேகத்திற்கு இடமின்றி நமக்கு 
விட்டுச்‌ செல்கின்றார்‌. 


20ம்‌ வசனத்தில்‌ நாம்‌, தேவனுடைய வல்லமை பற்றி இன்னொரு 
சொல்விளக்கத்தைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌: “தீவுகள்‌ யாவும்‌ அகன்றுபோயின, 
பர்வதங்கள்‌ காணப்படாமற்போயின” (6:14ஐக்‌ காணவும்‌). 

21ம்‌ வசனத்தில்‌ அடையாளத்துவமானது, 18 மற்றும்‌ 20ம்‌ வசனங்களில்‌ 
காணப்படுவதைப்‌ போன்றதாகவே உள்ளது, ஆனால்‌ இது 
வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ இதற்குமுன்‌ காணப்பட்டிராத 
உருவகத்தைப்‌ பயன்படுத்துகிறது - இது எகிப்தில்‌ ஏழாவது வாதையின்‌ 
எஞ்சிய உருவகமாக உள்ளது (யாத்திராகமம்‌ 9:18-35): “தாலந்து 
நிறையான” பெரிய கல்மழையும்‌ வானத்திலிருந்து மனுஷர்மேல்‌ விழுந்தது” 
(வசனம்‌ 21௮). கோல்‌ஃப்‌ பந்து அளவிலான அலங்கட்டியையும்‌ பேஸ்பால்‌ 
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பந்து அளவிலான ஆலங்கட்டியையும்‌ நான்‌ கண்டிருக்கின்றேன்‌; ஆனால்‌ 
இந்த உலகமானது, நூறுபவுண்டு எடையுள்ள (சுமார்‌ 4இிலோ) 
ஆலங்கட்டியை ஒருபோதும்‌ அனுபவித்து உணர்ந்திருப்பதில்லை. (நம்மில்‌ 
சிலர்‌, நூறுபவுண்டுக்‌ கட்டி என்ற அளவில்‌ பனிக்கட்டி விற்கப்பட்டதை 
நினைவில்‌ கொண்டுவருகின்றோம்‌. அந்தப்‌ பெரிய பனிக்கட்டி, என்‌ 
தலையின்மீது போடப்படுவதை நான்‌ விரும்பமாட்டேன்‌!) 

“[பழைய ஏற்பாட்டில்‌] தேவன்‌ தமது மக்களின்‌ விரோதிகளைக்‌ 
கல்மழையைக்‌ கொண்டு திரும்பத்‌ திரும்பத்‌ தண்டித்தார்‌ ... . கல்மழை 
என்பது தெய்வீக வஞ்சம்‌ தீர்த்தலின்‌ படைக்கலத்தின்‌ பகுதியாக இருந்தது 
என்று ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்டுள்ளது.””” 21ம்‌ வசனமானது எதிர்காலத்தில்‌ 
வானத்திலிருந்து நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ ஒரு நூறு பவுண்டு எடையுள்ள 
கல்மழை விழும்‌ என்று முன்னுரைப்பதில்லை. மாறாக இது, பாவமானது 
தேவனை எவ்வளவாக மிகமுனைப்பான வகையில்‌ மகிழ்ச்சியற்றுப்‌ போகச்‌ 
செய்கிறது என்பதை விவரிக்கிறது! 

மீண்டுமாக நாம்‌, பாதிக்கப்பட்டவர்களிடத்தில்‌ இருந்து பின்வரும்‌ 
வினோதமான பதில்செயலைக்‌ காணுகின்றோம்‌: “அந்தக்‌ கல்மழையினால்‌ 
உண்டான வாதையினிமித்தம்‌ மனுஷர்கள்‌ தேவனைத்‌ தூஷித்தார்கள்‌; 














அந்த வாதை மகா கொடியதாயிருந்தது” (வசனம்‌ 21ஆ). அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
தலைகளின்மீது தாங்களே இடர்ப்பாட்டைக்‌ கொண்டுவந்திருந்தனர்‌ 
(சங்கீதம்‌ 7:16), ஆனால்‌ அவர்கள்‌ இன்னமும்‌ தேவனைக்‌ குற்றப்படுத்தினா்‌! 


முடிவுரை 
16ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ இருந்து நாம்‌ வேறு எதையும்‌ கற்றிருக்கவில்லை 
என்றாலும்‌, நமது பிரச்சனைகளுக்காகக்‌ தேவனை நாம்‌ 


குற்றப்படுத்தக்கூடாது என்பதைக்‌ கற்றிருக்க வேண்டும்‌. நமது 
பிரச்சனைகளில்‌ சில, பாவம்‌ நிறைந்த உலகத்தில்‌ வாழ்வதின்‌ விளைவாக 
ஏற்பட்டவைகளாய்‌ உள்ளன (ஆதியாகமம்‌ 3:17-19). சில பிரச்சனைகள்‌, 
பாவம்‌ நிறைந்த மனிதர்களுடன்‌ இணைவு கொள்வதன்‌ விளைவாக 
ஏற்பட்டவைகளாய்‌ உள்ளன (ரோமர்‌ 14:7). சில பிரச்சனைகள்‌, 
தனிப்பட்ட மோசமான முடிவுகளின்‌ விளைவாகவும்கூட இருக்கலாம்‌ 
(கலாத்தியர்‌ 6:7). நமது வாழ்வில்‌ இடர்ப்பாடுகள்‌ நிரப்பப்படுதல்‌ என்பது 
எவ்வாறு நடப்பினும்‌, அதற்கு நாம்‌ தேவனை மதியீனமாய்க்‌ குற்றப்படுத்‌ 
தாதிருப்போமாக (யோபு 1:22ஐக்‌ காணவும்‌). “எவரொருவரையும்‌ 
அழுத்தத்தின்‌ காரணமாக ... “தேவன்‌ என்னைத்‌ தடுக்கிவிழப்பண்ண 
முயற்சி செய்கின்றார்‌” என்று கூற அனுமதிக்காதீர்கள்‌. தேவன்‌ ... 
எவருடைய வழியிலும்‌ இமையை வைப்பவரல்ல.””” மாறாக, நாம்‌ நமது 
சிரமங்களினூடே கடந்து செல்வதற்குத்‌ தேவன்‌ மீது நம்பிக்கைவைத்து, 
அவற்றிலிருந்து கற்றுக்கொள்வோமாக. 

எல்லாவற்றிற்கும்‌ மேலாக, மனந்திரும்ப மறுத்திருந்த அவர்களைப்‌ 
போல்‌ நாம்‌ இருக்கக்கூடாது. நாம்‌ நமது இருதயத்தை மென்மையாகக்‌ 
காத்துக்கொள்வோமாக, நமது வாழ்வைத்‌ தொடர்ந்து பரிசோதித்துப்‌ 
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பார்ப்போமாக (2 கொரிந்தியர்‌ 13:5). அங்கு நாம்‌ பாவத்தைக்‌ 
கண்டறியும்போது, நாம்‌ உடனே மனந்திரும்பி தேவனிடத்திற்குத்‌ 
திரும்புவோமாக (2:5, 16, 22; 3:3, 19; 9:20, 21ஐக்‌ காணவும்‌). இவ்வாறுதான்‌ 
நாம்‌ விழிப்புள்ளவர்களாய்‌ /கவனமுள்ளவர்களாய்‌ நிலைத்திருக்க முடியும்‌. 
இவ்வாறுதான்‌ நாம்‌ கர்த்தருடைய வருகைக்கு ஆயத்தமானவர்களாய்‌ 
நிலைத்திருக்க முடியும்‌ (16:15). 

“வாரும்‌ ஆண்டவராகிய இயேசுவே” (22:20ஆ) என்று நீங்கள்‌ 
உற்சாகத்துடன்‌ கூற இயலவில்லை என்றால்‌, நீங்கள்‌ செய்ய வேண்டிய 
யாவற்றையும்‌ செய்யுங்கள்‌“ - மற்றும்‌ உங்கள்‌ இருதயம்‌ கடினமாகும்‌ முன்பு 
அவற்றைச்‌ செய்துவிடுங்கள்‌. முனைவர்‌ ஜார்ஜ்‌ ஸ்வீட்டிங்‌ என்பவர்‌ 
பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 


பல ஆண்டுகளுக்கு முன்பு எங்கள்‌ குடும்பம்‌ நயாகரா 
நீர்வீழ்ச்சிக்குச்‌ சென்றிருந்தது. அது ஒரு வசந்தகாலமாக இருந்தது, 
பனிக்கட்டியானது நதியில்‌ பாய்ந்தோடி வந்தது. நீர்வீழ்ச்சியை 
நோக்கிப்‌ பாய்ந்தோடிவந்த பெரிய பனிக்கட்டிகளை நான்‌ 
கண்ணோக்குகையில்‌, அந்தப்‌ பனிக்கட்டிகளுக்குள்‌, இறந்துபோன 
மீன்களின்‌ உடல்கள்‌ இருந்ததை நான்‌ பார்க்க முடிந்தது. மீன்களைத்‌ 
தின்று கொண்டு ஸீகல்‌ என்ற பறவைகள்‌ ஆயிரக்கணக்கில்‌ நதியின்மீது 
மிதந்துகொண்டிருந்தன. அவைகள்‌ நீர்வீழ்ச்சியின்‌ முனைப்பகுதிக்கு 
வருகையில்‌, அவற்றின்‌ இறகுகள்‌ வெளியே எட்டிப்‌ பறந்து, அவை 
வீழ்ச்சியில்‌ இருந்து தப்பித்துக்கொள்ளும்‌. 

ஒரு ஸீகல்‌ பறவையானது தாமதமாய்க்‌ காணப்பட்டதைக்‌ 
கவனித்தேன்‌ ... . அது மீன்‌ ஒன்றின்‌ இறந்த உடலை 
ஆக்கிரமித்திருந்தது, அது கடைசியில்‌ நீர்வீழ்ச்சியின்‌ முனைக்கு 
வந்தபோது, அதன்‌ பலம்‌ நிறைந்த இறகுகள்‌ வெளியே எட்டின. 
அந்தப்‌ பறவை சிறகடித்துச்‌ சிறகடித்து, அந்த பனிக்கட்டியைத்‌ 
தண்ணீரில்‌ இருந்து வெளியே தூக்கவும்‌ செய்தது, ... ஆனால்‌ அதன்‌ 
நகங்கள்‌ பனிக்கட்டிக்குள்‌ உறைந்துபோகும்‌ அளவுக்கு அது 
வெகுநேரம்‌ தாமதித்திருந்தது. பனிக்கட்டியின்‌ எடை மிகவும்‌ 
கனமாய்‌ இருந்தது, அந்த ஸீகல்‌ பறவையானது பாதாளத்திற்குள்‌ 
அமிழ்ந்துடோயிற்று. 


தேவனுக்கு கீழ்ப்படிவதற்கு மிகவும்‌ தாமதமாகும்வரை 
காத்திருக்காதீர்கள்‌! 





போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 


இந்தப்‌ பாடத்திற்கான மாற்றுக்‌ தலைப்புகள்‌ பின்வருமாறு: “தேவன்‌ 
சீற்றம்‌ அடையும்போது,” “தேவன்‌ பரியாசம்‌ பண்ணப்படுவதில்லை, ” 
“தேவனுடைய நீண்ட நினைவு,” “ஆகாயத்தில்‌ இருந்து பயங்கரம்‌.” 


குறிப்புகள்‌ 


IW. B. West Jr., Revelation Through First-Century Glasses, ed. Bob Prichard (Nash- 


ville: Gospel Advocate Co., 1997), 108. ₹இந்தப்‌ பெயர்ச்சொல்‌ வடிவமானது, 
“புண்படுத்துதல்‌:” என்பதற்கான வார்த்தையை “பேசுதல்‌” என்பதற்கான 
வார்த்தையுடன்‌ இணைத்துப்‌ பெறப்பட்ட கிரேக்கக்‌ கூட்டு வார்த்தையாக உள்ளது. 
நாம்‌ யாவரும்‌ நமது வாழ்வில்‌ பல்வேறு மாறுபட்ட காரணிகளினால்‌ 
பாதிக்கப்படுகின்றோம்‌ என்பதையும்‌, நம்மை வாதிக்கிற ஒவ்வொரு 
இடர்ப்பாட்டிற்கும்‌ எப்போதும்‌ நாமே தனிப்பட்ட வகையில்‌ பொறுப்பாக 
இருப்பதில்லை என்பதையும்‌ புரிந்துகொண்டிருக்கின்றேன்‌. இருப்பினும்‌, நமது 
வழியில்‌ வரும்‌ இடர்ப்பாட்டிற்கு நாம்‌ எவ்வாறு பதில்செயல்‌ செய்கின்றோம்‌ 
என்பதற்கு நாமே பொறுப்பாய்‌ இருக்கின்றோம்‌ என்ற உண்மை இன்னமும்‌ 
நிலைத்துள்ளது, மற்றும்‌ ஒரு இடர்ப்பாடானது நமது கழுத்தைச்‌ சுற்றி இறுக்கும்‌ 
ஒரு இயந்திரக்‌ கல்லாகிறதா அல்லது மேன்மையானவற்றிற்கு நடக்கப்பயன்படும்‌ 
படிக்கல்லாகிறதா என்பதற்கு நாமே பொறுப்பாளிகளாய்‌ இருக்கின்றோம்‌. “எனக்கு 
ஐயோ” என்று கூவுறெ ஜனக்கூட்டத்தின்‌ காட்சியானது பக்திவிருத்தியற்றதாக 
உள்ளது. தேவன்மீது விசுவாசம்‌ கொண்டுள்ள ஒருவர்‌, அவர்‌ (தேவன்‌) “சகலமும்‌ 
நன்மைக்கேதுவாக நடத்துகின்றார்‌” (ரோமர்‌ 8:28) என்று அறிகின்றார்‌. 
உண்மையான கிறிஸ்தவர்‌, தமது அறைகூவல்கள்‌ எப்படிப்பட்டவைகளாய்‌ 
இருந்தாலும்‌, “என்னைப்பெலப்படுத்துகிற கிறிஸ்து இயேசுவினால்‌ எதையும்‌ செய்ய 
எனக்குப்‌ பெலன்‌ உண்டு” (பிலிப்பியர்‌ 4:13) என்று கூற முடியும்‌. “Michael Wilcock, 
1 Saw Heaven Opened: The Message of Revelation, The Bible Speaks Today Series (Downers 
Grove, IIl.: Intervarsity Press, 1975), 147. ‘KJV வேதாகமத்தில்‌ “8021” என்றுள்ளது, ஆனால்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ உள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது 1/௦௦5 என்பதன்‌ ஒரு வடிவமாக 
உள்ளது. “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 3” என்ற புத்தகத்தில்‌ “பாவத்தின்‌ சுய 
அழிவுத்தன்மை” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. “எக்காளங்கள்‌ மற்றும்‌ கலசங்கள்‌ 
ஆகியவற்றிற்கு இடையிலான நெருங்கிய உறவின்‌ காரணமாக, ரோமப்‌ 
பேரரசிற்குள்ளாக நிலவிய ஒழுக்கச்‌ சீர்குலைவானது, நாட்டின்மீது வந்த ஆவிக்குரிய 
மற்றும்‌ ஒழுக்கரீதியான இருள்தன்மைக்கும்‌, கடைசியில்‌ பேரரசின்‌ வீழ்ச்சிக்கும்‌ 
பிரதான காரணியாக இருந்தது என்ற கருத்து ஏற்படுத்தப்பட முடியும்‌. 
ரோமப்பேரரசிற்கு வீழ்ச்சியை ஏற்படுத்திய பின்வரும்‌ மூன்று காரணிகளை 
சிந்தையில்‌ வைத்துக்கொள்ளுங்கள்‌: இயற்கைப்‌ பேரழிவு, உள்ளான சீரழிவு மற்றும்‌ 
வெளியிலிருந்து படையெடுப்பு. “எகிப்தில்‌ ஏற்பட்ட காரிருளினால்‌ இஸ்ரவேல்‌ 
மக்கள்‌ பாதிக்கப்படவில்லை (யாத்திராகமம்‌ 10:23). அதுபோலவே, 
வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ ஏழு வாதைகளில்‌ இருந்தும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
விதிவிலக்குப்‌ பெற்றனர்‌ (வசனம்‌ 2ஐக்‌ காணவும்‌). “முற்றான இருளில்‌ இருத்தல்‌ 
என்பது எவ்வாறு உணரப்படும்‌ என்பது பற்றியும்‌ அதில்‌ ஒருவர்‌ எவ்வாறு 
வழக்கத்திற்கு மாறானவர்‌ ஆகக்கூடும்‌ என்பது பற்றியும்‌ விவரிப்புகளைத்‌ தருவதற்கு 
நீங்கள்‌ விரும்பலாம்‌. எனது விவரிப்புகள்‌, கார்ல்ஸ்பேடு குகைக்குள்‌ நான்‌ இருமுறை 
பயணம்‌ செய்திருந்த நிகழ்ச்சிகளில்‌ இருந்து வருவதாயிருக்கும்‌. முற்றான இருள்‌ 
என்பது, ரோமப்பேரரசை எவ்வளவு சீரழிப்பதாயிருக்கும்‌ என்பதைப்‌ 
புரிந்துகொள்வகற்கு, நம்‌ நாடு முழுவதும்‌ திடீ ரென்று மின்விநியோகம்‌ முற்றிலுமாக 
நிறுத்தப்பட்டால்‌ எப்படியிருக்கும்‌ என்பதைக்‌ கற்பனை செய்து பாருங்கள்‌. 
“யோவான்‌ 8:12; 12:46; ரோமர்‌ 2:19; 13:12; 1 கொரிந்தியர்‌ 4:5; 2 கொரிந்தியர்‌ 
6:14; எபேசியர்‌ 5:8, 11; 6:12; 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 5:5; 1 யோவான்‌ 1:6; 2:11 ஆகிய 
வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. “கடித்துக்‌ கொண்டு” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள 
கிரேக்க வார்த்தையானது “மெல்லுதல்‌, கடித்தல்‌, உண்ணுதல்‌” என்று அர்த்தப்படும்‌ 
வேர்வார்த்தை ஒன்றில்‌ இருந்து வருகிறது. “அவர்களின்‌ பல்வேறு “வேதனைகளில்‌” 
ஒன்றே ஒன்று மாத்திரம்‌ தனிப்படக்குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது: முதலாம்‌ கலசம்‌ 
ஊற்றப்பட்டபோது அவர்கள்‌ பெற்றுக்கொண்ட புண்கள்‌. அவர்கள்‌ இரண்டாம்‌, 
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மூன்றாம்‌ மற்றும்‌ நான்காம்‌ கலசங்களில்‌ இருந்தும்‌ வேதனையைப்‌ 
பெற்றிருந்திருக்கலாம்‌. மிருகமும்‌ கள்ளத்தீர்க்கதரிசியும்‌ (அவர்கள்‌ 
வெளிப்படையாய்‌ அறிவித்திருந்த அற்புத வல்லமைகள்‌ இருந்திருந்தும்கூட), அந்தப்‌ 
புண்களைக்‌ குணமாக்க இயலவில்லை என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. '*“பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌, தேவனுடைய பலத்த செயலானது, செங்கடல்‌ [யாத்திராகமம்‌ 14:21], 
யோர்தான்‌ [யோசுவா 3:16, 17], மற்றும்‌ தீர்க்ககரிசனங்களில்‌ பலமுறை [ஏசாயா 
11:15; எரேமியா 51:86; சகரியா 10:11] ஆகியவற்றில்‌ செய்தது போல்‌, தண்ணீரை 
உலரச்செய்தலுடன்‌ இணைவு கொண்டிருந்தது” (Leon Morris, Revelation, rev. ed., 
The Tyndale New Testament Commentaries [Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Pub- 
lishing Co., 1987], 191). பல எழுத்தாளர்கள்‌, பாபிலோன்‌ நகரத்தைக்‌ கோரேஸ்‌ 
கட்டுப்பாட்டில்‌ எடுத்துக்கொண்டபோது, அவன்‌ ஐப்பிராத்து நதியின்‌ தண்ணீர்‌ 
பாய்ந்த நகரின்‌ பகுதியானது “உலர்ந்துபோகும்படிக்கு,”” நதியின்‌ தண்ணீரை 
வேறுபக்கம்‌ திருப்பினான்‌ என்றும்‌ குறிப்பிடுகின்றனர்‌. இவ்விதமாக இந்த 
பாபிலோன்‌ நகரம்‌ தாக்குதலுக்கு ஆளாயிற்று. 16:12ம்‌ வசனமானது இந்த 
நிகழ்ச்சியைக்‌ குறிப்பிட்டாலும்‌ இல்லையென்றாலும்‌, ஐப்பிராத்து நதி 
வற்றிபோகுதல்‌ என்பது இன்னமும்‌ ஒரு நாடகத்துவமான விவரிப்பாகவே உள்ளது. 
“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 3” என்ற புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌, “நரகத்தின்‌ 
முன்சுவை” என்ற பாடத்தை மறுகண்ணோட்டமிடவும்‌. '“ஐப்பிராத்து நதியானது 
யூதர்களுக்கும்‌ அவர்களின்‌ விரோதிகளுக்கும்‌ இடையிலான ஒரு இயற்கைத்‌ 
குடைச்சுவராயிருந்தது என்றும்‌ நாம்‌ கவனித்திருக்கன்றோம்‌. ”“சூரியன்‌ உதிக்குந்‌ 
திசையிலிருந்துவரும்‌ ராஜாக்கள்‌” என்ற சொற்றொடரானது வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ புத்தகத்தில்‌ வேறு எவ்விடத்திலும்‌ காணப்படுவதில்லை, மற்றும்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ இந்தச்‌ சொற்றொடரைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ விவரிப்பதில்லை. 
சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ இந்தச்‌ சொற்றொடரானது, “ஐப்பிராத்து நதியின்‌ கிழக்குப்‌ 
பகுதியில்‌ இருந்த அந்த விரோதிகள்‌” என்பதைக்‌ குறிப்பிடுவதாகக்‌ காணப்படுகிறது. 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ எழுதப்பட்ட வேளையில்‌, ஐப்பிராத்து நதியானது 
ரோமப்பேரரசின்‌ நெக்கு எல்லையைக்‌ குறித்தது; அதற்கும்‌ அப்பால்‌ அவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ ஆளுகையை விரிவாக்க இயலாதிருந்தது. '£ஆறாம்‌ எக்காளத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
படித்தபோது, மற்றவர்களின்மீது பாவத்தின்‌ விளைவு பற்றி விசேஷமாய்‌ நாம்‌ 
வலியுறுத்தினோம்‌. அதேபோன்ற நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டை இவ்விடத்திலும்‌ 
ஏற்படுத்த முடியும்‌: தடைகள்‌ கீழே விழும்போது, பாவி மாத்திரம்‌ அல்ல, அவரைச்‌ 
சுற்றியுள்ள ஒவ்வொருவரும்‌ பாதிக்கப்படுகின்றார்‌. '”வசனப்பகுதியில்‌ 
இவ்விடத்தில்தான்‌ நாம்‌ முதன்முதலாக, “கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசி என்ற 
சொல்விளக்கத்தைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌; ஆனால்‌ நாம்‌ 13:11-17ஐ.ப்‌ படித்தபோது, 
இரண்டாம்‌ மிருகமானது (நிலத்தில்‌ இருந்து எழும்பிய மிருகம்‌) புத்தகத்தின்‌ எஞ்சிய 
பகுதியில்‌ “கள்ளத்‌ தீர்க்கத்தரிசி” என்று அழைக்கப்பட்டது என்று குறிப்பிட்டோம்‌. 
விசேஷமாக 19:20ஐக்‌ காணவும்‌. “சில விளக்கவுரையாளர்கள்‌, பரிசுத்தமற்றவைகள்‌ 
மூன்றின்‌ “வாய்களில்‌” இருந்து மூன்று அசுத்த “ஆவிகள்‌” புறப்பட்டு வருதல்‌ பற்றி 
வார்த்தைகளின்‌ விளையாட்டு ஒன்றுள்ளது என்று நம்புகின்றனர்‌: “ஆவி” என்பது 
“சுவாசம்‌” என்றும்‌ அர்த்தப்படக்கூடும்‌. ஆகவே, மூன்று தவளைகள்‌ என்பது 
தேவபக்தியற்றவர்களின்‌ அடையாளத்துவம்‌ என்றும்‌ பிசாசானவன்‌ 
இவ்வுலகத்திற்குள்‌ அனுப்பும்‌ பொய்யான வசனங்கள்‌ என்றும்‌ நம்புகின்றனர்‌. 
பொய்யான வார்த்தைகளின்‌ மூலம்தான்‌ சாத்தான்‌ தன்னைப்‌ பின்பற்றுபவர்களைப்‌ 





பணிக்கமர்த்தும்‌ முக்கியமான வழிமுறையாக உள்ளது என்பதும்‌ உண்மையாகவே 


இருக்கிறது. 
21James 19. Strauss, The Seer, the Saviour, and the Saved, Bible Study Textbook Series 
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(Joplin, Mo.: College Press, 1963), 225. “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 2” என்ற 
புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌ “இடி முழக்கக்‌ குளம்பொலிகள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ 
அர்மகெதோன்‌ பற்றிய குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. “இந்த சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌, 
“தேவனுடைய மகாநாள்‌”” என்பது நியாயத்தீர்ப்பின்‌ கடைசிநாளைக்‌ 
குறிப்பிடாதிருக்கலாம்‌ - மற்றும்‌ ஆண்டவருடைய வருகை என்பது அவரது 
இரண்டாவது வருகையை அல்ல, ஆனால்‌ ரோமாபுரிக்கு நியாயந்தீர்க்க வருதலைக்‌ 
குறிப்பிடலாம்‌. இருப்பினும்‌, முன்னரே குறிப்பிட்டபடி தற்காலிக “வருகை” 
என்பது நமது சிந்தைகளை, காலத்தின்‌ கடைசியில்‌ ஆண்ட வரின்‌ வருகைக்குத்‌ தயார்‌ 
செய்கிறது. “Bruce M. Metzger, Breaking the Code: Understanding the Book of Revelation 
(Nashville: Abingdon Press, 1993), 84. ”“திருடனைப்‌ போல்‌” என்ற வார்த்தைகள்‌ 
கர்த்தருடைய வருகையானது எதிர்பாராதவிதமாயிருக்கும்‌ என்பதைக்‌ 
குறிப்பிடுகின்றன. “விழித்துக்கொண்டு” மற்றும்‌ “காத்துக்கொள்கிறவன்‌” என்பவை 
மூல கிரேக்க மொழியில்‌ நிகழ்கால வினைச்‌ சொல்லில்‌ உள்ளன, இது தொடர்ந்து 
நடைபெறும்‌ செயலைக்‌ குறிக்கிறது. நாம்‌ கர்த்தருடைய மறுவருகைக்குத்‌ தயாராக 
இருக்க விரும்பினால்‌, நாம்‌ தொடர்ந்து கவனமாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. “இது 
வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ மூன்றாவது பாக்கியமாக உள்ளது. 
“வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற புத்தகத்தில்‌ 1:3க்கான குறிப்புகளை காணவும்‌. 
“இவ்விடத்தில்‌ நான்‌, வேதவசனங்களின்‌ வாய்மொழி ஏவுதல்‌ பெற்ற தன்மையை 
நம்பாதிருக்கின்றவர்களான, இறையியல்‌ ரீதியாக விடுதலையாளர்களான 
விளக்கவுரையாளர்களைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடுகின்றேன்‌. “இயேசுவின்‌ வருகை பற்றிய 
கூற்றில்‌ அவரது வெற்றியானது மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது (வசனம்‌ 
15). 15ம்‌ வசனமானது நான்‌ ஏற்படுத்தும்‌ கருத்திற்குச்‌ சிறிதளவே முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்தது என்பதால்‌ நான்‌ இவ்வசனத்தை விரைவில்‌ எடுத்துரைத்து 
முடித்துள்ளேன்‌. இது மிகவும்‌ நடைமுறைக்குரியதாக இருப்பதால்‌ நீங்கள்‌ 
இவ்வசனத்தின்மீது அதிக நேரம்‌ செலவிட விரும்பலாம்‌. தயாராக நிலைத்திருத்தல்‌ 
பற்றிய வேதாகமரீதியான பிற போதனைக்கு, பத்துக்‌ கன்னிகைகள்‌ பற்றிய 
உவமையைக்‌ காணவும்‌ (மத்தேயு 25:1-13). 

11.1, Ellison, / Peter - Revelation, Scripture Union Bible Study Books Series (Grand 
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1969), 76. ”“ஆலயத்திலுள்ள 
சிங்காசனத்திலிருந்து” என்ற சொற்றொடரானது, பரலோகத்தில்‌ உள்ள “ஆலயம்‌” 
என்பது தேவனுடைய “அரியணை அறை”யாகவே உள்ளது என்று நாம்‌ அறியச்‌ 
செய்கிறது. மிருகத்தின்‌ அரியணையானது செயலற்றதாக்கப்பட்டிருந்தது (16:10), 
ஆனால்‌ தேவனுடைய அரியணையானது இன்னமும்‌ வல்லமைநிறைந்த வகையில்‌ 
செயல்பட்டுக்கொண்டு இருந்தது. “1ம்‌ வசனத்திற்கான விளக்கவுரையைத்‌ 
திரும்பவும்‌ வாசிக்கவும்‌. “இவ்விடத்தில்‌ உள்ள “நிறைவு வினைச்சொல்லானது” 
இவ்வினையின்‌ செயல்பாடு நிறைவுற்றது அல்லது முழுமையுற்றது என்பதைச்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. 4:5; 8:5; 11:19 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. 6:12ஐயும்‌ 
காணவும்‌. ““பூமியதர்ச்சிகளுக்கெல்லாம்‌ தாய்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ உங்கள்‌ 
உரையை கேட்பவர்களுக்கு அர்த்தம்‌ கொண்டிருக்கும்‌ என்றால்‌, அதை நீங்கள்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ பயன்படுத்தலாம்‌. ஹோமர்‌ ஹெய்லீ என்பவர்‌, “ரோமப்பேரரசைக்‌ 
காட்டிலும்‌ பெரிய உலக ராஜ்யம்‌ ஒன்று ஒருக்காலும்‌ இருந்ததில்லை என்பதால்‌, 
அது விழுந்தபோது ஏற்பட்ட பெரிய பூமியதிர்ச்சி என்பதும்‌ ஒருக்காலும்‌ 
இருந்திராது” என்று விளக்கம்‌ அளித்தார்‌ (Revelation: An Introduction and Commen- 
tary [Grand Rapids, Mich.: Baker Book House, 1979], 338). “சிலர்‌, பாபிலோனை 
எருசலேம்‌ என்று அடையாளப்படுத்தி, இங்கு சித்தரிக்கப்பட்ட அழிவுகள்‌, கி.பி. 
70ல்‌ அந்த நகரத்தில்‌ ஏற்பட்ட அழிவுகளைக்‌ குறிக்கன்றன என்று நினைக்கின்றனர்‌. 
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(ஆனால்‌) வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகமானது அந்த நூற்றாண்டின்‌ 
பிற்பகுதியில்‌ (எருசலேமின்‌ அழிவுக்குப்‌ பின்பு) எழுதப்பட்டது என்றும்‌, 
பாபிலோன்‌ என்பது ரோமாபுரி நகரின்‌ அடையாளத்துவமாய்‌ உள்ளது என்றும்‌ 
நம்புவதற்கான நமது காரணங்களை நாம்‌ முன்பே கொடுத்திருக்கின்றோம்‌. 
எவ்வழியிலும்‌, இவ்வசனப்பகுதியானது, பாவத்தின்‌ விளைவில்‌ இருந்து எந்த 
நகரமும்‌, எந்த மக்களினமும்‌, எந்த தனிநபரும்‌ தப்ப இயலாது என்று போதிக்கிறது. 
“இந்த சொற்றொடர்‌, முழுமையான அழிவையும்‌ குறிப்பிடலாம்‌. ””“தேவன்‌ 
நினைவுகூரும்போது” என்ற முந்தின பாடத்தில்‌, அறிமுகப்‌ பகுதியைக்‌ காணவும்‌. 
“NIV மொழிபெயர்ப்பைக்‌ காணவும்‌. 

“Morris, 195. “மூல வசனத்தில்‌, “ஒரு தாலந்து அளவுள்ள” என்றுள்ளது (877 
மற்றும்‌ தமிழ்‌ வேதாகமங்களைக்‌ காணவும்‌). தாலந்தின்‌ எடையானது 
மாறுபடுவதாக உள்ளதால்‌, இந்தத்‌ தரிசனத்தில்‌ காணப்பட்ட கல்மழையின்‌ 
மிகச்சரியான எடை என்ன என்று நாம்‌ அறிய வழியெதுவும்‌ இல்லை. மதிப்பீடுகள்‌, 
60 பவுண்டுகளில்‌ இருந்து 125 பவுண்டுகள்‌ வரை மாறுபடுகின்றன. “ஒரு நூறு 
பவுண்டுகள்‌” என்பது கருத்தைப்‌ பெறக்கூடியதாக உள்ளது. “Robert Mounce, The 
Book of Revelation, The New International Commentary on the New Testament Series (Grand 
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1977), 304-5. “யாக்கோபு 1:13; Eu- 
gene H. Peterson, The Message: New Testament with Psalms and Proverbs (Colorado Springs, 
Colo.: NavPress Publishing Group, 1995), 566. “இந்தப்‌ பாடத்தை ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ 
பயன்படுத்தினால்‌, கர்த்தருக்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்வது எவ்வாறு என்பதைப்‌ பற்றி 
உங்கள்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்களுக்குக்‌ கூறுங்கள்‌. இதை நீங்கள்‌ ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ 
பயன்படுத்தினால்‌, உங்கள்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்கள்‌ தேவனால்‌ 
ஆசீர்வதிக்கக்கூடும்படிக்கு “அவரிடத்தில்‌ நெருங்கிச்‌ சேருதல்‌” (யாக்கோபு 4:8) பற்றி 
ஊக்கப்படுத்த விரும்புவீர்கள்‌ என்பதை நினைவுகூருங்கள்‌. கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறாதவர்கள்‌ அதைச்‌ செய்ய வேண்டியது அவசியமாக உள்ளது 
(மாற்கு 16:15, 16; நடபடிகள்‌ 2:36-38; கலாத்தியர்‌ 3:26, 27). வெதுவெதுப்பாகியுள்ள 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ கர்த்தரிடத்திலும்‌ அவரது சபையிடத்திலும்‌ 
மீளக்கட்டியெழுப்பப்பட வேண்டியது அவசியமாக உள்ளது நடபடிகள்‌ 8:22; 
கலாத்தியர்‌ 6:1; யாக்கோபு 5:16). “Quoted in Craig Brian Larson, ed., Illustrations for 
Preaching and Teaching From Leadership Journal (Grand Rapids, Mich.: Baker Books, 
1993), 180. 








மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 

ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 

1. “தூஷித்தல்‌:” என்ற வார்த்தை எதை அர்த்தப்படுத்துகிறது? 
தேவனையும்‌ அவரது காரணத்தையும்‌ மக்கள்‌ “தூவிக்கும்‌” சில 
வழிமுறைகள்‌ யாவை? 

2. சில வேளைகளில்‌ மக்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தாங்களே கொண்டுவரும்‌ 
பிரச்சனைகளுக்காக மற்றவர்களைக்‌ குற்றப்படுத்துகின்றனரா? 
சிலர்‌ தேவனைக்‌ குற்றப்படுத்தவும்‌ முயற்சி செய்கின்றனரா? 

3. ஐந்தாம்‌ கலசம்‌ ஊற்றப்பட்ட போது நடந்தது என்ன? 





4. இன்றைய நாட்களில்‌ மக்களின்‌ இருதயங்கள்‌ மற்றும்‌ மனங்களில்‌ 
பாவம்‌ எவ்வகையான “இருளைக்‌” கொண்டு வருகிறது? 
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10. 


11. 


12. 


அறாம்‌ கலசம்‌ ஊற்றப்பட்ட போது நடந்தது என்ன? 

மூன்று தவளைகள்‌ ஒரு படையை ஒன்று கூட்டியது பற்றி, 
அவைகள்‌ தேவனுக்கு எதிராக வெற்றிகொள்ள இயலாது 
என்பதற்கு வசனப்பகுதியில்‌ தரப்பட்டுள்ள குறிப்புகள்‌ யாவை? 
நாம்‌, கிறிஸ்துவின்‌ வருகைக்காக விழித்திருக்க வேண்டும்‌, நமது 
வஸ்திரங்களை “காத்துக்கொள்ள” வேண்டும்‌ என்று 15ம்‌ வசனம்‌ 
கூறுகிறது. இது எதனை அர்த்தப்படுத்துகிறது என்று நீங்கள்‌ 
நினைக்கின்றீர்கள்‌? 

ஏழாம்‌ கலசம்‌ ஊற்றப்பட்டபோது நடந்தது என்ன? 

18முதல்‌ 21வரையுள்ள வசனப்பகுதியில்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ள, 
தெய்வீக வல்லமையின்‌ காட்சிப்படுத்துதல்கள்‌ யாவை? இவற்றில்‌ 
புதிய காட்‌ சிப்படுத்துகல்‌ எது? 

பூமியதிர்ச்சியால்‌ இலக்கு வைக்கப்பட்டது எது? இது அனேகமாக 
எந்த நகராய்‌ இருக்கலாம்‌ என்பது குறித்து வசனப்பகுதி கருத்தாகத்‌ 
தெரிவிப்பது என்ன? 

ரோமாபுரியின்‌ வீழ்ச்சியில்‌ பற்கேற்ற மூன்று காரணிகள்‌ யாவை? 
இவைகள்‌ ஏழு கோபக்கலசங்களினால்‌ எவ்வாறு விவரிக்கப்‌ 
படுகின்றன? 

நமது வாழ்வில்‌ ஏற்படும்‌ இடர்ப்பாடுகள்‌, நாம்‌ தேவனைக்‌ 
குற்றப்படுத்தும்படி யாக்க வேண்டுமா அல்லது நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
திரும்பும்படியாக்க வேண்டுமா? 
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ஐந்தாம்‌ கலசம்‌ (16:10) 
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1 1) 
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ஆறாம்‌ கலசம்‌ (16:12) 
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ஏழாம்‌ கலசம்‌ (16:17-21) 
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57 
ஒருபோதும்‌ ஒருந்தராத, 
ஒருபோதும்‌ 
இராதீருக்கப்யோகீறு யுத்தம்‌ 


116.15, 14, 16-21) 


முழங்கும்‌ பீரங்கிகள்‌, வெடிக்கும்‌ குண்டுகள்‌, துப்பாக்கி மருந்து மற்றும்‌ 
மரணம்‌ ஆகிய நெடிகளினால்‌ நிரம்பிய காற்று, திரளான படைகள்‌, 
தாக்குதல்கள்‌ மற்றும்‌ எதிர்த்தாக்குதல்கள்‌, முதலில்‌ ஒரு பக்கத்திற்கு வெற்றி, 
பின்பு, மறுபக்கத்திற்கு வெற்றி - அதுதான்‌ “அர்மகெதோன்‌ யுத்தத்தைப்‌ 
பலர்‌ கண்ணோக்கும்‌ வழிமுறையாக உள்ளது. நான்‌ மிகைநடிப்புக்‌ 
கற்பனையைக்‌ கொண்டிருப்பதாகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டப்பட்டிருக்கிறேன்‌, 
ஆனால்‌ இந்த “யுத்தம்‌?” பற்றிச்‌ சித்தரிப்பவர்கள்‌ யாவருடனும்‌ 
ஒப்பிடப்படும்போது, எனக்கு கற்பனைத்‌ திறன்‌ என்பது அறவே இல்லை 
என்று கூறிவிடலாம்‌. 

“அர்மகெதோன்‌ யுத்தம்‌” என்ற கருத்தைப்‌ பற்றி நான்‌ இப்போது 
கூறவிருப்பது ஏறக்குறைய வருத்தத்திற்கு உரியதாகும்‌ அளவுக்கு, இந்தக்‌ 
கருத்தானது மிகவும்‌ பிரபலமானதாக உள்ளது, இது பல இருதயங்களைத்‌ 
துடிக்கச்‌ செய்கிறது - ஆனால்‌ நான்‌ இதைக்‌ கூறியாக வேண்டும்‌: 
அர்மகெகதோன்‌ யுத்தம்‌ என்று ஒரு யுத்தமே இல்லை. “யுத்தம்‌” என்ற 
வார்த்தைக்குப்‌ பொதுவாக ஏற்றுக்கொள்ளக்கூடிய எந்த ஒரு விளக்கத்தின்‌ 
படியும்‌, அர்மகெதோன்‌ என்ற இடத்தில்‌ நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ யுத்தம்‌ 
எதுவும்‌ இராது. வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 16ல்‌ காணப்படும்‌ 
தரிசனத்தில்கூட, அர்மகெதோன்‌ யுத்தம்‌ நடப்பதில்லை. இது ஒரு 
வீழ்ச்சியாக உள்ளது என்று நான்‌ அறிவேன்‌, ஆனால்‌ என்னுடன்‌ இந்தக்‌ 
கருத்தில்‌ நிலைத்திருங்கள்‌. இன்னமும்‌ நான்‌ எனது கருத்தை நிரூபித்தாக 
வேண்டியுள்ளது. மேலும்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 16:13-16ல்‌ கர்த்தர்‌ 
உண்மையில்‌ போதிப்பது என்ன என்பதையும்‌ நான்‌ விளக்கியாக 





வேண்டியுள்ளது. (அவர்‌ “நல்ல மனிதர்கள்‌” மற்றும்‌ “மோசமான 
மனிதர்கள்‌” ஆகியோருக்கிடையிலான, உலகளாவிய ஒரு துப்பாக்கிச்‌ 
சண்டையை முன்னுரைத்தலைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்த இலக்கை/நோக்கத்தைக்‌ கொண்டிருக்கின்றார்‌.) 

நமது ஆய்வின்கீழ்‌ உள்ள இந்த யுத்தம்பற்றி, வெளிப்படுத்தின 
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விசேஷம்‌ புத்தகத்தில்‌ மூன்று முறை குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது: 16:14; 19:19; 
மற்றும்‌ 20:8 அகிய வசனங்களில்‌.' ஆங்கில மொழியில்‌, 
அவ்வசனப்பகுதிகளில்‌ பல்வேறுபட்ட சொற்றொடர்கள்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
படுகின்றன, ஆனால்‌ கிரேக்க மொழியில்‌, இந்த மூன்று வசனங்களிலும்‌ 
ஒரேவிதமான சொற்றொடர்தான்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது: 1011 றolemon, இது 
“யுத்தம்‌?” (அல்லது “போர்‌”) என்று நேரடியாக அர்த்தப்படுகிறது.” 
இவ்விடத்தில்‌ இட்டவட்டச்‌ சுட்டுச்சொல்‌” பயன்படுத்தப்படுதலானது, 
ஒரே ஒரு யுத்தம்‌ மாறுபட்ட அம்சங்களில்‌ கண்ணோக்கப்பட்டது 
என்பதைக்‌ குறிப்பிடுகிறது. இம்மூன்று வசனப்பகுதிகளையும்‌ விவரிக்கும்‌ 
வகையில்‌ பயன்படுத்துவதற்கு அடிப்படைக்‌ காட்சியை வரையும்படிக்கு 
நான்‌ பிரையன்‌ வாட்ஸ்‌ அவர்களை கேட்டுக்கொண்டேன்‌. பின்பு நான்‌ 
அவரிடத்தில்‌, படிக்கப்படும்‌ குறிப்பிட்ட தரிசனத்துடன்‌ ஒருமிக்கும்‌ 
வகையில்‌ விபரங்களை மாற்றித்தரும்படி கேட்டுக்கொண்டேன்‌. (“ஏழாம்‌ 
கலசம்‌,” “யுத்தம்‌” பற்றிய இரண்டாம்‌ விபரம்‌, மற்றும்‌ “இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ 
காணப்படும்‌ யுத்தம்‌ பற்றிய மூன்றாம்‌ விபரம்‌” என்ற விவரிப்புகளை 
ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்கவும்‌. அப்போது நான்‌ அர்த்தப்படுத்துவதை நீங்கள்‌ 
காண்பீர்கள்‌.) இது ஒருவேளை, உரைகலைப்‌ பணியை 
உண்டாக்குவதற்கான மிகச்சிறந்த அணுகுமுறையாக இல்லாதிருக்கலாம்‌, 
அனால்‌ இது, வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகமானது தீர்மானமான ஒரே 
ஒரு “யுத்தம்‌” பற்றியே பேசுகிறது என்ற சத்தியத்தை மறுவலிவூட்டி 
உரைக்கிறது என்று நான்‌ நம்புகிறேன்‌. 

இந்த “யுத்தம்‌” பற்றிய மிகமுழுமையான விவரம்‌ 19ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ 
காணப்படுகிறது, எனவே நான்‌ இதைப்‌ பற்றி விவரமாய்க்‌ 
கலந்துரையாடுவதற்குச்‌ சாதாரணமாக அந்த அதிகாரம்‌ வரையிலும்‌ 
காத்திருப்பதுண்டு. இருப்பினும்‌ மனிதர்கள்‌, “யுத்தம்‌?” என்ற 
வார்த்தையுடன்‌ “அர்மகெதோன்‌”? என்ற வார்த்தையை 
இணைத்திருப்பதினால்‌ (இவ்வுலகம்‌ நிலைநிற்கும்‌ வரையிலும்‌ 
“அர்மகெதோன்‌ யுத்தம்‌” என்ற வார்த்தை நிலைநிற்கும்‌ என்பதில்‌ 
சந்தேகத்திற்கு இடமில்லை), நமது படிப்பின்‌ இவ்வேளையில்‌ நாம்‌ இதன்மீது 
சற்று நேரத்தைச்‌ செலவிடுதல்‌ அவசியமாக உள்ளது. 

16:13-16 வசனப்பகுதியினஜாடே நாம்‌ பயணிக்கையில்‌ நீங்கள்‌ 
என்னுடன்‌ நிலைத்திருங்கள்‌. நாம்‌ கடைசியில்‌, அர்மகெகோன்‌ என்ற 
“மெகிகோவின்‌ மலைக்கு” சென்று சேருவோம்‌. 





பொருத்தமற்ற பங்கேற்பாளர்கள்‌ (16:13, 14௮) 
“அர்மகெதோன்‌ யுத்தம்‌” என்று அழைக்கப்பட்ட இந்த விஷயம்‌ பற்றிய 
விவரமானது, நாடகத்தின்‌ துணுக்கு நடிகர்கள்‌ (8/7 றயyer5)” பற்றிய சிறிய 
அறிமுகத்துடன்‌ தொடங்குறெது: “அப்பொழுது, வலுசர்ப்பத்தின்‌ வாயிலும்‌ 
மிருகத்தின்‌ வாயிலும்‌ கள்ளத்தீர்க்கதரிசியின்‌ வாயிலுமிருந்து” தவளைக்கு 
ஒப்பான மூன்று அசுத்த ஆவிகள்‌ புறப்பட்டு வரக்‌” கண்டேன்‌” (வசனம்‌ 





13). (“தவளைகளைப்‌ போன்ற மூன்று அசுத்த ஆவிகள்‌” என்ற விளக்க 
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படத்தைக்‌ காணவும்‌.) 

யோவான்‌, வலுசர்ப்பமும்‌ (12:3, 4), மிருகமும்‌ (13:1, 2), மற்றும்‌ 
கள்ளத்தீர்க்கதரிசியும்‌ ஒன்றாய்‌ இணைந்திருக்கக்‌ கண்டார்‌. இது 
“கள்ளத்தீர்க்கதரிசி”” என்ற சொற்றொடர்‌ முதன்முதலாகப்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்படும்‌ இடமாக உள்ளது; ஆனால்‌, முன்பே குறிப்பிட்டபடி, இது 
13:11ல்‌ காணப்பட்ட நிலத்தில்‌ இருந்து வெளிவந்த மிருகமாயிருக்கிறது. 
13:12-17ல்‌ நிலத்தில்‌ இருந்து வெளிவந்த மிருகத்தின்‌ நடவடிக்கையை, 
19:20ல்‌ கள்ளத்தீர்க்கதரிசி பற்றிய விவரிப்புடன்‌ ஒப்பிட்டுக்காணவும்‌: 
“மிருகத்தின்‌ முன்பாகச்‌ செய்த அற்புதங்களால்‌ அதின்‌ முத்திரையைத்‌ 
தரித்தவர்களையும்‌ அதின்‌ சொரூபத்தை வணங்கினவர்களையும்‌ 
மோசம்போக்கின கள்ளத்தர்க்கதரிசி. ” 

அப்போஸ்தலர்‌ கவனித்துக்‌ கொண்டிருந்தபோதே, பரிசுத்தமற்ற 
மூவரின்‌ வாய்களில்‌ இருந்து “தவளைகளுக்கு ஒப்பான மூன்று அசுத்த 
ஆவிகள்‌” வெளிவந்தன. 14ம்‌ வசனத்தில்‌ இந்த “அசுத்த ஆவிகள்‌” “பிசாசின்‌ 
ஆவிகள்‌? என்று அழைக்கப்படுகின்றன. இவைகள்‌ நட்புறவான 
உயிரினங்கள்‌ அல்ல என்பது தெளிவு. “அசுத்த ஆவிகள்‌” என்ற 
சொற்றொடரானது, இயேசுவால்‌ துரத்திவிடப்பட்ட பேய்த்தனமான 
ஜீவிகளைக்‌ குறிப்பதற்குச்‌ சுவிசேஷ விவரங்களில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது 
(மாற்கு 9:25; லூக்கா 9:42). 

இந்த ஆவிகள்‌ “தவளைகளைப்‌ போன்று” இருப்பதாக விவரிக்கப்‌ 
பட்டது ஏன்‌? சில விளக்கவுரையாளர்கள்‌ “அசுத்த” என்ற வார்த்தையை 
வலியுறுத்துகின்றனா்‌: மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌£ழ்‌, தவளைகள்‌ 
என்பவை இஸ்ரவேல்‌ மக்களால்‌ உண்ணக்கூடாத “அசுத்தமான?” 











உயிரினங்களாய்‌ இருந்தன (லேவியராகமம்‌ 11:1-12ஐக்‌ காணவும்‌).” மற்ற 
எழுத்தாளர்கள்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 16ல்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள 
யாத்திராகமத்தின்‌ விரிவளவான மொழிநடையைச்‌ சுட்டிக்‌ காண்பித்து 
இந்தத்‌ தவளைகள்‌, எகிப்து நாட்டில்‌ இந்தத்‌ தவளைகளால்‌ உண்டான 
வாதையை எடுத்துரைப்பதாகக்‌ கூறுகின்றனர்‌ (யாத்திராகமம்‌ 8:1-15). இது 
சாத்தியமானதாகவே உள்ளது (இது நிகழக்கூடியதாகவும்கூட உள்ளது), 
ஆனால்‌ எகிப்தில்‌ தவளைகள்‌ என்பவை பெரிதும்‌ தொந்தரவுக்குரியவையாய்‌ 
இருந்தன, அதேவேளையில்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ தவளைகள்‌ 
என்பவை மரணத்திற்கு ஏதுவான நோக்கம்‌ கொண்டிருந்தன. 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, தவளைகளின்‌ உருவகத்தைப்‌ 
பயன்படுத்துவதில்‌ கூடுதலாக மறைவான கருத்து எதுவும்‌ இருப்பதில்லையா 
என்று நான்‌ வியப்படை கின்றேன்‌: தவளைகள்‌ என்பவை, அழகற்ற மற்றும்‌ 
அருவருப்பான உயிர்வகைகள்‌ என்பதில்‌ உயர்‌ மதிப்பெண்களைப்‌ 





பெருகின்றன, ஆனால்‌ அவைகள்‌ உண்மையில்‌ West Point material" 
என்பவையாக இருக்கின்றனவா? கர்னல்‌ கொரமிட்‌,'” ஜெனரல்‌ பச்சைத்‌ 
தவளை மற்றும்‌ தளபதி கூச்சலிடும்‌ தவளை ஆயெவற்றின்கழ்‌ ஒரு படையில்‌ 
பணியாற்றுகல்‌ பற்றி நீங்கள்‌ எவ்வாறு உணர்வீர்கள்‌? 

தவளையை நேசிப்போரிடத்தில்‌ நான்‌ முன்னதாகவே மன்னிப்பை 
வேண்டுகிறேன்‌, ஆனால்‌ நான்‌ காணக்கூடிய வரையிலும்‌, மிகச்சில 
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உயிரினங்களே தவளைகளைப்‌ போல்‌ பயனற்றவையாக உள்ளன. '” தவளை 
என்பது மற்ற தவளைகளை உருவாக்குதல்‌ என்பதைத்‌ தவிர வேறு எதைச்‌ 
சாதித்துள்ளது? அவற்றின்‌ இராணுவ பலத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, நான்‌ 
அந்தக்‌ குளிரான, அழகற்ற,வெறுப்புணர்வூட்டும்‌ உயிரினங்களை 
விரும்புவதில்லை, ஆனால்‌ நான்‌ அவற்றைக்‌ குறித்து அஞ்சுவதில்லை. 

இந்த மூன்று அசுத்த ஆவிகளையும்‌ வரைவதற்கு பிரையன்‌ அவர்கள்‌ 
தயாரானபோது, அவற்றை மூன்று அற்பத்தனமான, அழகற்ற 
தவளைகளாகக்‌ - கையில்‌ ஆயுதம்‌ ஏந்தியவைகளாக - பூமியின்‌ அரசர்களைப்‌ 
பணிக்கமர்த்தத்‌ தயாராய்‌ இருக்கும்‌ நிலையில்‌ வரையும்படி நான்‌ 
கேட்டுக்கொண்டேன்‌. அவற்றை அவர்‌ தம்மால்‌ இயன்ற அளவுக்கு 
அற்பத்தனமாகவும்‌ அழகற்றவைகளாகவும்‌ வரைந்தார்‌, ஆனால்‌ இன்னமும்‌ 
அவைகள்‌ இகழ்ச்சிக்கு உரியவைகளாய்‌ இருக்கின்றன அல்லவா? 

தேவபக்தியற்ற இந்தத்‌ திரித்துவ நபர்கள்‌ தங்களால்‌ மிகவும்‌ நன்றாகச்‌ 
செய்யக்‌ கூடியதெல்லாம்‌ ஒரு தவளைகளின்‌ கூட்டத்தைத்‌ தங்களுக்காக 
பணிக்கு அமர்த்துபவர்களாகவும்‌ தலைவர்களாகவும்‌ ஏற்படுத்திக்‌ 
கொள்ளவுமே முடிந்தது என்பது, வலுசர்ப்பம்‌ மற்றும்‌ அதன்‌ 
கூட்டாளிகளால்‌ திட்டமிடப்பட்ட யுத்தமானது பேரழிவானதாக 
இருக்கும்‌ என்பதற்கு, முதல்‌ குறிப்பாக உள்ளது. 


செயல்வலிவற்ற திட்டம்‌ (16:14) 
குவளையினக்கைச்‌ சேர்ந்த மூன்று உயிர்கள்‌ ஊமையான 
யுத்தத்திட்டத்துடன்‌ வந்தன என்பது, அவற்றின்‌ இராணுவ முகாம்‌ 
முற்றான தோல்வியடையப்‌ போகிறது என்பதற்கு இரண்டாவது குறிப்பாக 
உள்ளது. அந்தத்‌ திட்டத்தைப்‌ பற்றிக்கூறுறெ 14ம்‌ வசனமானது, 
குவளைகளைப்‌ பற்றிய விவரித்தலைக்‌ கொண்டு தொடங்குகிறது: 
“அவைகள்‌ அற்புதங்களைச்‌ செய்கிற பிசாசின்‌'* ஆவிகள்‌” (16:14அ). 





“அற்புதங்கள்‌?” என்பவை அனேகமாக, கள்ளத்தீர்க்கதரிசியால்‌'* 
நிகழ்த்தப்பட்ட “பொய்யான அற்புதங்கள்‌” (2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:9) 
போன்றவைகளாகவே இருக்கலாம்‌. 

தவளையைப்‌ போன்ற ஆவிகள்‌ “பூலோகம்‌ எங்குமுள்ள 
இராஜாக்களிடத்திற்கு” சென்றன (வசனம்‌ 14ஆ).'£ அவைகள்‌ தத்தித்‌ தத்திப்‌ 
பாய்ந்து, தங்களின்‌ தந்திரமான மற்றும்‌ ஏமாற்றும்‌ யுக்திகளைச்‌ 
செய்துகொண்டு, இந்த வேளைகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌, “தங்கள்‌ 
எஜமானர்களின்‌ பெருமையைப்‌ பற்றி, தங்கள்‌ குரலைக்‌ கவனித்த 
இராஜாக்களின்‌ காதுகளில்‌” உரத்த சத்தம்‌ எழுப்பிக்கொண்டு இருந்ததை 
என்னால்‌ கற்பனை செய்ய முடிறெது.'” அவைகள்‌, “பூலோகமெங்குமுள்ள 
இராஜாக்களைச்‌ சர்வ வல்லமையுள்ள தேவனுடைய மகாநாளில்‌ நடக்கும்‌ 
யுத்தத்திற்குக்‌ கூட்டிச்‌ சேர்க்கும்‌” நோக்கம்‌ கொண்டு இருந்தன (16:14இ). 
“சர்வ வல்லமையுள்ள தேவனுடைய மகாநாளில்‌:” என்பதை 
அடிக்கோடிட்டுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. லியோன்‌ மோரீஸ்‌ என்பவர்‌ 
பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 
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இது கடை நாள்‌ பற்றி மிகவும்‌ ஆர்ப்பரிக்கும்‌ விவரிப்பாக உள்ளது. 
மகா என்பது இதைக்‌ குறைவான நாட்களில்‌ இருந்து 
வித்தியாசப்படுத்துறெது. மற்றும்‌ இது மனிதனுடைய நாளாயிராமல்‌, 
தேவனுடைய நாளாயிருக்கிறது ... . இது தெய்வீக நோக்கத்தின்‌ 
முத்தாய்ப்புடன்‌ உள்ள பலவான்களின்‌ முகத்திற்கெதிரே, தேவனு 
டைய வல்லமையானது மிகவும்‌ மேன்மையானதாக உள்ளது 
என்பதை நமக்கு நினைவூட்டுறெது. '* 


ஜிம்‌ மெக்கைகன்‌ என்பவரின்‌ கருத்தில்‌, இந்த ஆவிகள்‌ அசுத்தமாய்‌ 
இருந்தன என்பது மட்டுமின்றி, இவைகள்‌ “உணர்வில்‌ குறைபாட்டுடனும்‌ 
இருந்தன.” இவைகள்‌ செய்த ஒவ்வொன்றும்‌ தேவனுடைய திட்டத்தில்‌ 
பொருந்தின. (பூமியின்‌ இராஜாக்களைப்‌ பற்றித்‌ தேவன்‌ “தமது 
யோசனையை நிறைவேற்றுகிறதற்கு ... அவர்களுடைய இருதயங்களை 
ஏவினார்‌” [17:17அ] என்பதைப்‌ பற்றி அடுத்த அதிகாரத்தில்‌ 
விவரிக்கப்படும்‌.) 

அசுத்த ஆவிகளின்‌ யுத்தத்‌ திட்டமானது தொடக்கம்‌ முதலாகவே 
சீரழிவிற்குரியதாக இருந்தது. தவளைகள்‌ சத்தம்‌ போடுவதற்கு 
வேண்டுமானால்‌ நல்லவைகளாய்‌ இருக்கலாம்‌, மற்றொன்றிற்கும்‌ அவைகள்‌ 
உதவுவதில்லை. இந்த நிகழ்ச்சியில்‌ அவைகள்‌ பெருமளவு அமளியை 
ஏற்படுத்தின, ஆனால்‌ சிறிதளவுகூட விளைவு ஏற்படவில்லை. 





பொருத்தமற்ற இடம்‌ (16:16) 

இந்த யுத்தம்‌ அழிவுக்கானதாக இருந்தது என்பதற்கான கடைசி - 
மற்றும்‌ மிக முக்கியமான - குறிப்பு, 16ம்‌ வசனத்தில்‌ காணப்படுகிறது: 
“அப்பொழுது எபிரெயு பாஷையிலே அர்மகெகோன்‌ என்னப்பட்ட 
இடத்திலே அவர்களைக்‌ கூட்டிச்‌ சேர்த்தான்‌.”?” கடைசியாக நாம்‌ 
அர்மகெதோனுக்கு வந்து சேருகின்றோம்‌. 

இந்தப்‌ பெயருக்கான எழுத்து உச்சரிப்புப்‌ பற்றிக்‌ கேள்விகள்‌ சில 
இருப்பதை நீங்கள்‌ கவனித்திருக்கலாம்‌. சில கையெழுத்துப்‌ பிரதிகள்‌, 
இந்தப்‌ பெயரின்‌ முதல்‌ “௨” என்ற எழுத்தின்மீது மென்மையான சுவாச 
அடையாளத்கை” கொண்டுள்ளன (இது உச்சரிப்பைப்‌ பாதிப்பதில்லை) 
மற்றும்‌ இவ்விதமாக “41182004௦0” என்ற வார்த்தையைக்‌ கொண்டுள்ளன. 
மற்றவைகள்‌, “8” என்பதன்மீது ஒரு முரட்டுத்தனமான சுவாச 
அடையாளத்தைக்‌ கொண்டுள்ளன (இது “௨” என்ற ஒலியை அதற்குத்‌ 
கருகிறது), எனவே அவைகள்‌ இந்த பெயரை “Har-Magedon” என்று 
உச்சரிக்கின்றன. 

(முரட்டுத்தனமான சுவாசமற்ற நிலையில்‌) “அர்மகெதோன்‌” என்ற 
வார்த்தையின்‌ அர்த்தம்‌” பற்றியும்‌ சில கேள்விகள்‌ உள்ளன. 
இவ்வார்த்தையானது “மெகிதோ நகரம்‌” என்பது உட்படப்‌ பல்வேறு 
அர்த்தங்களைக்‌ கொண்டிருக்க முடியும்‌. “Hவ-KMaஜged0॥” என்பதே சரியான 
உச்சரிப்பு என்று பெரும்பான்மையான கல்வியாளர்கள்‌ நம்புகின்றனர்‌. யா 
என்பது “மலை” என்பதற்கான எபிரெய வார்த்தையாக இருப்பதால்‌, இந்தப்‌ 
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பெயர்‌ “மெகிதோ மலை” என்று அர்த்தப்படுவதாக அவர்கள்‌ முடிவு 
செய்கின்றனர்‌. 

மெகிதோவைப்‌ பற்றிய ஆரம்பநிலைக்‌ குறிப்புகள்‌ சில 
சரியானவைகளாய்‌ உள்ளன. மெகிதோ” என்பது பழைய ஏற்பாட்டில்‌ 
பதினோரு முறை குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. அது வடக்கு பலஸ்தீனத்தில்‌, 
எருசலேமுக்கு வடக்கே அறுபது மைல்கள்‌ தொலைவிலும்‌, கலிலேயாக்‌ 
கடலுக்கு தென்மேற்கே இருபத்தி ஐந்து மைல்கள்‌ தொலைவிலும்‌ இருந்த 
ஒரு நகரமாகும்‌. மெகிதோவின்‌ தென்கிழக்கு பகுதியில்‌ இருந்து, பதினான்கு 
மைல்கள்‌ அகலமும்‌ இருபது மைல்கள்‌ நீளமும்‌ கொண்ட ஒரு சமவெளி 
விரிந்திருந்தது. இந்தப்‌ பரந்த திறவுப்‌ பகுதியானது, யெஸ்ரயேலின்‌ 
பள்ளத்தாக்கு (யெஸ்தரலோன்‌) உட்பட, நன்கு அறியப்பட்ட பல 





இடங்களை உள்ளடக்கியிருந்தது. 

மெகுிதோ என்பது “சாரோன்‌ மற்றும்‌ யெஸ்தரலோன்‌ சமவெளிகளின்‌ 
இடையில்‌ இருந்த மலைகளினூடே கடந்து சென்றபடியால்‌ 
பாராட்டப்படுதல்‌ என்ற மாபெரும்‌ வியூகத்துவ முக்கியத்துவத்தைக்‌ 
கொண்டிருந்தது. ””* அந்த இடத்தில்‌, படையெடுத்து வருபவர்கள்‌ 
எதிர்கொள்ளப்பட்டனர்‌. தீர்மானமான நூற்றுக்கணக்கான யுத்தங்கள்‌ 
மெகிதோவின்‌ சமவெளிக்கு அருகில்‌ போரிடப்பட்டிருந்தன. வரலாற்று 
எழுத்தாளர்‌ ஒருவர்‌, “யெஸ்தரலோனின்‌ சமவெளியை நோக்கி 
யிருந்தவையும்‌, மெககதோவைச்‌ சுற்றிலும்‌ இருந்தவையுமான ... இந்தத்‌ 
தாழ்வான குன்றுகள்‌, உலகின்‌ மேற்பரப்பில்‌ உள்ள பகுதிகள்‌ 
எல்லாவற்றிலும்‌ அதிகமாக கறைபடிந்த பகுஇயாயிருந்து, மாபெரும்‌ 
எண்ணிக்கையிலான இரத்தம்‌ சிந்தும்‌ யுத்தத்‌ தாக்குதல்களைக்‌ 
கண்ணோக்கியிருந்திருக்கலாம்‌.””” இந்தப்‌ பகுதியில்‌, கிதியோனும்‌ அவரது 
முந்நூறு வீரர்களும்‌ மீதியானியரைக்‌ தோற்கடித்திருந்தனர்‌ 
(நியாயாதிபதிகள்‌ 7:1-22), சவுல்‌ அரசர்‌ பெலிஸ்தியர்களால்‌ 
கோற்கடிக்கப்பட்டிருந்தார்‌ (1 சாமுவேல்‌ 31:1-6), மற்றும்‌ அகசியா என்ற 
அரசர்‌, யெகூவின்‌ அம்புகளினால்‌ உயிர்துறந்திருந்தார்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 
9:27). 

மெகிதோவில்‌ செய்யப்பட்டிருந்த பல யுத்தங்களில்‌, இரு யுத்தங்கள்‌ 
யூதர்களுக்கு விசேஷித்த முக்கியத்துவம்‌ கொண்டவையாய்‌ இருந்தன: 
அவற்றில்‌ ஒன்று, கானானிய சேனைகளின்‌ அரசனாயிருந்த யாபீன்‌ 
என்பவன்மீது, “மெகிதோவின்‌ தண்ணீர்கள்‌ அண்டையில்‌” 
(நியாயாதிபதிகள்‌ 5:19), பாராக்கும்‌ தெபொராளும்‌ பெற்றிருந்த மாபெரும்‌ 
வெற்றியாகும்‌ (நியாயாதிபதிகள்‌ 4; 5). இன்னொன்று, யோசியா அரசர்‌ 
சாவுக்கேதுவான காயம்‌ அடைந்த வேளையான, பார்வோன்‌ நேகோவுக்கு 
எதிராக நடைபெற்ற யுத்தமாகும்‌ (2 இராஜாக்கள்‌ 23:29, 30; 2 நாளாகமம்‌ 
35:22-24). “இந்த நிகழ்ச்சிகளில்‌ கடைசியானது, யூதமக்களின்‌ நினைவிற்குள்‌ 
தன்னையே எரித்துக்‌ கொண்டுள்ளது, மற்றும்‌ மெகிதோவின்‌ சமவெளியில்‌ 








யோசியாவுக்கான புலம்புதலானது நாட்டளவிலான துக்கத்தின்‌ 
குனிப்பட்ட நிகழ்ச்சி என்ற வகையில்‌ நீண்ட காலத்திற்குப்‌ பின்புகூட 
மேற்கோள்‌ காண்பிக்கப்பட்டது [சகரியா 12:11]. 
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அது உங்களுக்கு மெகிதோவைப்‌ பற்றிய சில பின்னணித்‌ தகவல்களைத்‌ 
குருகிறது, ஆனால்‌ “மெகிகோவின்‌ மலை” பற்றிய விஷயம்‌ என்ன? ஆர்பர்ட்‌ 
பால்டிங்கர்‌ என்பவர்‌, “உங்களிடத்தில்‌ உள்ள பழங்காலப்‌ பலஸ்தீன 
வரைபடத்தைக்‌ திருப்பி, அதில்‌ அர்மகெதோன்‌ இருக்கும்‌ இடத்தைக்‌ 
கண்டுபிடிக்க முயற்சி செய்யுங்கள்‌. அது சுலபமாகக்‌ கண்டுபிடிக்கப்‌ 
படுவதாக இருப்பதில்லை; நீங்கள்‌ அகைக்‌ கண்டுபிடிக்கவே முடியாது. 
(ஏனெனில்‌) அவ்வரைபடத்தில்‌ அப்படி ஒரு இடம்‌ இருப்பதே இல்லை?” 
என்று எழுதினார்‌. மெகிதோ மலை என்று அழைக்கப்படக்கூடிய இடம்‌ 
ஒன்று உலக உருண்டையில்‌ இல்லவே இல்லை என்பதைக்‌ கல்வியாளர்கள்‌ 
பொதுவாக ஓப்புக்கொள்கின்றனர்‌. 





வேதாகமம்‌ “மெகிதோ மற்றும்‌ அதன்‌ மூன்று உச்சிகள்‌” (யோசுவா 
17:11), “மெகிதோ மற்றும்‌ அதன்‌ பட்டணங்கள்‌” (நியாயாதிபதிகள்‌ 
1:27), “மெதிதோவின்‌ தண்ணீர்கள்‌” (நியாயாதிபதிகள்‌ 5:19), மற்றும்‌ 
“மெகிதோவின்‌ பள்ளத்தாக்கு” (2 நாளாகமம்‌ 35:22; சகரியா 12:11) 
ஆகியவை பற்றிப்‌ புவியியல்‌ ரீதியாகப்‌ பேசுகிறது, ஆனால்‌ 
மெகிதோவின்‌ மலை என்பது பற்றி எதுவும்‌ குறிப்பிடுவதில்லை.”* 


இது விளக்கவுரையாளர்களைக்‌ கலக்கப்படுத்துகிறது: 


மெகிதோ என்பது ஒரு மலையல்ல, ஆனால்‌ இது கலிலேயாக்‌ 
கடலுக்கும்‌ மத்தியதரைக்‌ கடலுக்கும்‌ இடையில்‌ அமைந்திருந்ததும்‌, 
யெஸ்ரயேல்‌ பள்ளத்தாக்கின்‌ ஒரு பகுதியாயிருந்ததுமான ஒரு 
சமவெளியாகும்‌”” என்பதே ஒரு பிரச்சினையாக உள்ளது 
(யெஸ்தரலோன்‌).” 


இங்கு ஒரு சிரமம்‌ எழும்புகிறது: மெகிதோ மலை என்று 
ஓ மு ற்‌. 
ஒன்றுமில்லை.” 


துரதிர்ஷ்டவசமாக, “மெகிதோவின்‌ மலை” என்று அழைக்கப்படும்‌ 
மலை எதுவும்‌ காணப்படுவதில்லை.” 


இந்தச்‌ சிறிய நகரமானது இஸ்ரவேலின்‌ யெஸ்தரலோன்‌ 
சமவெளியில்‌ இருக்கிறது, இதில்‌ மலை எதுவும்‌ இருப்பதில்லை.” 


ஆனால்‌ மெகிதோவின்‌ அருகில்‌ மலை எதுவும்‌ இருப்பதில்லை, ...” 


சிலர்‌, தகுதி வாய்ந்ததாக இருக்கக்கூடிய பொதுவான பகுதியில்‌ சில 
இயற்கையான அமைவுக்கு “மெகிதோவின்‌ மலை” என்று மேம்போக்காகப்‌ 
பெயரிடுவதினால்‌ இந்த சிரமத்தைத்‌ தீர்த்து வைக்க முயற்சி செய்கின்றனர்‌. 
அப்படிப்பட்ட இடம்‌ ஒன்றும்‌ இருப்பதில்லை என்றும்‌, புவியியல்‌ சார்ந்த 
இடத்தைச்‌ சுட்டிக்காண்பிப்பதல்ல, ஆனால்‌ ஒரு கருத்தை மனதில்‌ பதியச்‌ 
செய்தல்‌ என்பதே பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ நோக்கமாயிருந்தது என்றும்‌ 





ஒப்புக்கொள்வதே ஒரு எளிய தீர்வாக உள்ளது.” 
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அந்த கருத்து என்னவாக இருந்திருக்கும்‌? மெகிதோ என்பது 
யுத்தத்திற்குப்‌ பெயர்பெற்ற இடமாக இருந்தது. ஆகையால்‌ மெகிதோ 
மலை என்பது, பிசாசானவனாலும்‌ அவனது கூட்டாளிகளாலும்‌ 
திட்டமிடப்பட்ட ஆவிக்குரிய யுத்தத்தின்‌ தொடர்பாகப்‌ பயன்படுத்தக்‌ 
கூடிய தகுதிவாய்ந்த ஒரு சொற்றொடராக உள்ளது. மேலும்‌, மெகிதோவில்‌ 
நடைபெற்ற யுத்தங்களினால்‌ எண்ணற்ற கண்ணீர்‌ சிந்தப்பட்டுள்ளன. 





சாத்தானின்‌ கலகம்‌ மனவேதனையை விளைவிக்கிறது என்பதால்‌, 
அர்மகெகோன்‌ என்பது துன்பத்தின்‌ கருத்துணர்வை உரைக்க 
ஏற்புடையதாகவும்‌ உள்ளது. 

மேற்கூறப்பட்டது உண்மையாய்‌ இருக்கையில்‌, மிகவும்‌ நுட்பமான - 
மற்றும்‌ குறிப்பிடத்தக்க - கருத்தொன்று மறைமுகமாய்‌ உணர்த்தப்‌ 
பட்டிருக்கலாம்‌. முன்பு பட்டியலிடப்பட்ட பழைய ஏற்பாட்டு யுத்தங்கள்‌ 
பற்றிய உதாரணங்களைக்‌ கவனமாய்‌ ஆழ்ந்து சிந்தியுங்கள்‌: ஓவ்வொரு 
விஷயத்திலும்‌, தேவனுடைய அங்கீகாரத்தைப்‌ பெற்றிருந்த 
நடவடிக்கைகள்‌ யுத்தத்தில்‌ வெற்றி பெற்றிருந்தன; தேவனுடைய 
சித்தத்திற்கு எதிராயிருந்த நடவடிக்கைகள்‌ யுத்தத்தில்‌ தோல்வி 
பெற்றிருந்தன; குறிப்பிடப்பட்டுள்ளவற்றில்‌ பெரும்பாலான உதாரணங்‌ 
களில்‌ இது தெளிவாய்க்‌ காணப்படுகிறது; ஆனால்‌ யோசியாவின்‌ 
விஷயத்தில்‌ இது உறுதியாய்‌ இராதிருக்கலாம்‌, அவர்‌ பெரும்பாலான 
வழிகளில்‌ ஒரு நல்ல அரசராயிருந்தார்‌. 2 நாளாகமம்‌ 35:20-25 வசனப்‌ 
பகுதியின்மீது விசேஷித்த கவனம்‌ செலுத்துங்கள்‌. பார்வோன்‌ நேகோ 
தன்னோடு யுத்தம்‌ செய்ய வேண்டாம்‌ என்று யோசியாவிடம்‌ வேண்டிக்‌ 
கேட்டுக்கொண்டான்‌, ஆனால்‌ யோசியாவோ, “தன்‌ முகத்தை அவனை 
விட்டுத்‌ திருப்பாமலும்‌, நேகோ சொன்ன தேவனுடைய வாயின்‌ 
வார்த்தைகளுக்குச்‌ செவிகொடாமலும்‌” அவனோடே யுத்தம்பண்ண 
வேஷம்‌ மாறி, மெகிதோவின்‌ பள்ளத்தாக்கிலே யுத்தம்‌ பண்ணுகிறதற்கு 
வந்தான்‌ (2 நாளாகமம்‌ 35:22). “தேவனுடைய வாயிலிருந்து புறப்பட்ட 





வார்த்தைகளைக்‌ கவனிக்க” மறுத்தவர்களாய்‌ “மெகிதோவின்‌ சமவெளியில்‌ 
யுத்தம்‌ செய்ய” வந்தவர்கள்‌ தோல்வியடைய நியமிக்கப்பட்டுள்ளனர்‌. 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 16:14, 16ல்‌ குவிந்த துன்மார்க்க சக்திகள்‌ பற்றிய 
நடைமுறைப்‌ பயன்பாடு ஒன்றை நம்மால்‌ ஏற்படுத்த முடியாதா? அவைகள்‌ 
(1) சர்வவல்லமையுள்ளவருக்கு எதிராகக்‌ கலகம்‌ செய்தன மற்றும்‌ 
(2) அவைகள்‌, “எபிரெயு மொழியில்‌ அர்மகெதோன்‌ என்னப்பட்ட 
இடத்தில்‌” இருந்தன. இவ்விதமாக இது, அவைகள்‌ அந்த யுத்தத்தில்‌ 
தோல்வியடையும்‌ என்பதை உத்தரவாதப்படுத்தின! 





முந்திய பாடத்தில்‌ நாம்‌ கண்டபடி, தவளைகள்‌ தாங்கள்‌ 


வெற்றியடைவது சாத்தியமற்று இருந்த இடத்தில்‌ தங்கள்‌ படையைக்‌ 
குவித்தன - அங்கே அவைகள்‌ தொடக்கம்‌ முதலாகவே வீழ்ச்சி அடைந்தன! 


தப்பிக்க இயலாத தண்டனை (16:17-21) 
பொருத்தமற்ற பங்கேற்பாளர்கள்‌, செயல்வலிவற்ற திட்டம்‌ ஒன்றைப்‌ 
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பின்பற்றி, பொருத்தமற்ற இடத்திற்கு வலிந்து கள்ளப்பட்டபோது, 
விளைவு என்ன என்பதை முன்னறிவித்தல்‌ என்பது கடினமாயிருப்பதில்லை 
- அது பேரழிவும்‌ தோல்வியுமாக இருந்தது: 


ஏழாம்‌ தூதன்‌ தன்‌ கலசத்திலுள்ளதை ஆகாயத்தில்‌ ஊற்றினான்‌; 
அப்பொழுது பரலோகத்தின்‌ ஆலயத்திலுள்ள சிங்காசனத்திலிருந்து: 
ஆயிற்று என்று சொல்லிய பெருஞ்சத்தம்‌ பிறந்தது. சத்தங்களும்‌ 
இடிமுழக்கங்களும்‌ மின்னல்களும்‌ உண்டாயின; பூமி மிகவும்‌ 
அதிர்ந்தது, பூமியின்மேல்‌ மனுஷர்கள்‌ உண்டான நாள்முதற்கொண்டு 
அப்படிப்பட்ட பெரிய அதிர்ச்சியுண்டானதில்லை. ... தீவுகள்‌ யாவும்‌ 
அகன்றுபோயின; பர்வதங்கள்‌ காணப்படாமற்போயின ... தாலந்து 
நிறையான பெரிய கல்‌ மழையும்‌ வானத்திலிருந்து மனுஷர்மேல்‌ 
விழுந்தது; ... (16:17-21). 


பர்ட்டன்‌ காஃப்மன்‌ என்பவர்‌, “இவ்விடத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள 
யுத்தத்தின்‌” வகையெதுவும்‌ இருப்பதில்லை என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌””* 
என்று எழுதினார்‌. ஜேம்ஸ்‌ எஃப்பர்டு என்பவரும்‌ இதே உற்றுநோக்கக்‌ 
கருத்தை ஏற்படுத்தினார்‌: 


இந்தக்‌ கலசச்சுற்றில்‌ யுத்தம்‌ எதுவும்‌ இருக்கவில்லை என்பதே 
அர்மகெதோன்‌ பற்றிய விவரிப்பில்‌ ஆர்வமிக்க அம்சமாக உள்ளது. 
அவர்கள்‌ யுத்தத்திற்கென்று ஒன்றுகூடினர்‌, ஆனால்‌ தேவன்‌ 
(இறையியல்‌ வெளிப்பாட்டிற்கே உரிய தனிப்பட்ட பாணியில்‌) 
இடைப்படுகின்றார்‌ மற்றும்‌ தேவனுடைய மக்களின்‌ விரோதிகளை 
யுத்தமின்றி அழிக்கின்றார்‌.”” 


நேரடி அர்த்தத்தில்‌ எடுத்துக்கொள்பவர்களின்‌ நாடகத்துவமான 
காட்சிகள்‌ போலின்றி, யுத்தக்களத்தின்‌ எதிரெதிர்ப்‌ பக்கத்தில்‌ எந்த மனித 
சேனைகளும்‌ ஒன்று மற்றொன்றை எதிர்கொண்டிருக்கவில்லை, குண்டுகள்‌ 
எதுவும்‌ சுடப்படவில்லை. மாறாக, துன்மார்க்கத்தின்‌ சக்திகள்‌ ஒன்றுகூடிய 
உடனே, தேவன்‌ அடியெடுத்துவைத்து, தமது கோபம்‌ அவைகளின்மீது 
விழும்படி செய்தார்‌ - இது மின்னல்கள்‌, பூமியதிர்ச்சி மற்றும்‌ கல்மழை 
ஆகியவற்றால்‌ அடையாளப்படுத்தப்பட்டது. முழுவிஷயமும்‌ 
தொடங்குவதற்கான காலத்திற்கு முன்பாகவே முடிவடைந்துவிட்டது. 

“யுத்தம்‌” பற்றிய மற்ற இரண்டு சித்தரிப்புகளை/பதுப்புகளை 
முன்னதாகக்‌ கண்ணோக்குங்கள்‌, பின்வருவது ஒவ்வொரு விபரத்தின்‌ 





செயல்முறையாக இருந்தது என்பதை நீங்கள்‌ காண்பீர்கள்‌: 19ம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌ யோவான்‌, “பின்பு, மிருகமும்‌ பூமியின்‌ இராஜாக்களும்‌ 
அவர்களுடைய சேனைகளும்‌, குதிரையின்மேல்‌ ஏறியிருக்கிறவரோடும்‌, 
அவருடைய சேனையோடும்‌ யுத்தம்பண்ணும்படிக்குக்‌ கூடிவரக்‌ 
கண்டேன்‌” என்று கூறினார்‌ (வசனம்‌ 19). இருப்பினும்‌, யுத்தம்‌ பற்றிய 
விவரம்‌ எதுவும்‌ தரப்படவில்லை. மாறாக, கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசியுடன்‌ 
“மிருகம்‌ பிடிக்கப்பட்டதும்‌” மற்றும்‌ இவ்விருவரும்‌ அக்கினிக்கடலுக்குள்‌ 
தள்ளப்பட்டனர்‌ (வசனம்‌ 20), அதேவேளையில்‌ இவர்களைப்‌ 
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பின்பற்றியவர்கள்‌ ஆகாயத்துப்‌ பறவைகளுக்கு இரையானார்கள்‌ (வசனம்‌ 
21; வசனங்கள்‌ 17, 18யும்‌ காணவும்‌). 
20ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ சாத்தான்‌ 
போக்கும்படிக்கும்‌, அவர்களை யுத்தத்திற்கு கூட்டிக்கொள்ளும்படிக்கும்‌ ...” 
வெளிவந்தான்‌ (வசனம்‌ 8௮), ஆனால்‌ சாத்தான்‌ பணிக்கமர்த்தியவர்கள்‌ 


(13 





ஜாதிகளை ... மோசம்‌ 


பரிசுத்தவான்‌௧ளின்‌ முகாமைச்‌ சூழ்ந்தகொண்ட உடனே, 
“வானத்திலிருந்து அக்கினி இறங்கி அவர்களைப்‌ பட்சித்துப்போட்டது” 
(வசனம்‌ 9), மற்றும்‌ “பிசாசானவன்‌ ... அக்கினியும்‌ கந்தகமுமான கடலிலே 
தள்ளப்பட்டான்‌” (வசனம்‌ 10௮). யுத்தம்‌ ஒன்றும்‌ நடக்கவில்லை. 

வரம்பு கடந்து ஒலிக்கும்‌ இடர்ப்பாட்டில்‌ நான்‌, “ அர்மகெதோன்‌ 
யுத்தம்‌” என்று ஒன்றுமில்லை” என்று கூற அனுமதியுங்கள்‌.” 

ஹோமர்‌ ஹெய்லீ என்பவர்‌, “எதிர்காலத்தில்‌ பலஸ்தனத்தின்‌ வடக்குப்‌ 
பகுதியில்‌, உலகப்பிரகாரமான மனிதர்களைக்‌ கொண்ட படைகள்‌ யுத்தத்தில்‌ 
ஈடுபடுவார்கள்‌ என்ற எதிர்பார்த்தலானது வேதாகமரீதியான 
ஆகாரமற்றதாகவும்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ ஆவி மற்றும்‌ 
நோக்கத்திற்கு அந்நியமானதாகவும்‌ உள்ளது” என்று எழுதினார்‌.” 
காஃப்மன்‌ என்பவர்‌ பின்வருமாறு ஒப்புக்கொண்டார்‌: “பூமிக்குரிய 





வகையிலான யுத்தகளத்தின்‌ மீதான மிகவும்‌ வீணான காட்சியமைப்பு என்ற 
வகையில்‌ காணப்படுகிற அர்மகெகோன்‌ யுத்தம்‌” என்று அழைக்கப்படும்‌ 
கருத்து முழுமையும்‌... முற்றிலும்‌ தர்க்கரீதியற்றதாக வீணான கற்பனையாக 
மற்றும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ போதனை முழுமைக்கும்‌ நேர்மாறானதாக உள்ளது. “0 





ரே சம்மாஸ்‌ என்பவர்‌, “இது நேரடியான அர்த்தமுள்ள, உலகப்பிரகாரமான 
யுத்தம்‌ என்று ஒருவர்‌ எதிர்பார்க்கின்றார்‌ என்றால்‌, அவர்‌ அந்தப்‌ 
படையானது மூன்று தவளைகள்‌ கொண்ட குழுவினால்‌ தலைமையேற்று 
நடத்தப்படுகிறது என்று எதிர்பார்க்க வேண்டும்‌””' என்ற கருத்தைக்‌ 
கூடுதலாகக்‌ கூறினார்‌. 

ரூபெல்‌ ஷெல்லீ என்பவர்‌, “முதலாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ வாழும்‌ 
கிறிஸ்தவர்களுக்குத்‌ தங்கள்‌ காலத்திற்கு பத்தொன்பது அல்லது இருபது 
நூற்றாண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு போரிடப்படப்போகும்‌ யுத்தம்‌ பற்றிய 
தெளிவற்ற செய்தியைக்‌ கேள்விப்படுவதினால்‌ வரப்போகும்‌ ஆறுதல்‌, 
உறுதிப்பாடு மற்றும்‌ ஊக்கமூட்டப்படுதல்‌ என்னவாக இருக்கும்‌?” என்று 
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கேட்டார்‌.” “ஒன்றுமே இல்லை” என்பதே தெளிவான பதிலாக உள்ளது. 
யோவானின்‌ வாசகர்கள்‌, தங்களின்‌ விரோதிகள்‌ கர்த்தரால்‌ 
தோற்கடிக்கப்படுவார்கள்‌ என்பதை அறிவது அவசியமானதாய்‌ இருந்தது 
- மற்றும்‌ அந்த நிச்சயத்தையே வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 16 அவர்களுக்குக்‌ 
கொடுத்தது.” 


முடிவுரை 
நீங்கள்‌ கேவனுடைய உண்மையான பிள்ளையாய்‌ இருந்தால்‌, நீங்கள்‌ 
“அர்மகெதோன்‌ யுத்தம்‌” என்று அழைக்கப்படும்‌ விஷயம்‌ குறித்துக்‌ 
கவலைப்பட வேண்டியதில்லை. அந்த யுத்தம்‌ பற்றிக்‌ கர்த்தர்‌ அக்கறை 
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எடுத்துக்கொள்வார்‌. 

இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, நீங்கள்‌ அக்கறை கொள்ள வேண்டிய யுத்தம்‌ 
ஒன்றுள்ளது: “துரைத்தனங்களோடும்‌, அதிகாரங்களோடும்‌, 
இப்பிரபஞ்சத்தின்‌ அந்தகார லோகாதிபதிகளோடும்‌, வான 
மண்டலங்களிலுள்ள பொல்லாத ஆவிகளின்‌ சேனைகளோடும்‌ நமக்குப்‌ 





போராட்டம்‌ உண்டு” (எபேசியர்‌ 6:12).** இது “குண்டுகள்‌ மற்றும்‌ 
எறிகுண்டுகளால்‌ செய்யப்படும்‌ யுத்தமாயிராமல்‌, ஆத்துமா மற்றும்‌ 
”” இது “மனித இருதயம்‌ என்ற 
போர்களத்தின்மீது போரிடப்படும்‌” யுத்தமாக உள்ளது.” (ரோமர்‌ 7:21ஐக்‌ 


ஆவிக்குரிய யுத்தமாக உள்ளது. 


காணவும்‌.) இது நாம்‌ யாரை சேவிப்போம்‌ என்பதைத்‌ தேர்ந்துகொள்ளும்‌ 
வகையில்‌ ஒவ்வொரு நாளும்‌ போரிடப்படும்‌ யுத்தமாக உள்ளது (யோசுவா 
24:15). இருப்பினும்‌, இது, நம்‌ பக்கத்தில்‌ தேவன்‌ இருந்தால்‌ நாம்‌ ஜெயிக்கக்‌ 
கூடிய யுத்தமாக உள்ளது:*” “நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசு 
கிறிஸ்துவினாலே நமக்கு ஜெயங்கொடுக்கிற தேவனுக்கு ஸ்தோத்திரம்‌” 
(1 கொரிந்தியர்‌ 15:57)! 








போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 

“அர்மகெதோனின்‌ யுத்தமற்றநிலை” அல்லது “அர்மகெதோன்‌!? 
என்பது மாத்திரம்‌, இந்தப்‌ பாடத்திற்கான மாற்றுத்‌ தலைப்பாக உள்ளது. 
நீங்கள்‌, அதிகம்‌ தனிப்பட்ட பயன்பாட்டுடன்‌ ஒரு பிரசங்கத்தைப்‌ 
பிரசங்கிக்க விரும்பினால்‌, “நீங்கள்‌ அக்கறை கொள்ள வேண்டியிராத ஒரு 
யுத்தம்‌ - மற்றும்‌ நீங்கள்‌ அக்கறை கொள்ள வேண்டிய ஒரு யுத்தம்‌” 
என்பதன்மீது பேசமுடியும்‌. இந்தப்பாடத்தின்‌ முதல்‌ பாதியை, 
“அர்மகெதோன்‌ யுத்தம்‌” என்று அழைக்கப்படும்‌ விஷயம்‌ பற்றிப்‌ 
பேசுவதற்குச்‌ செலவிடுங்கள்‌ மற்றும்‌ பிந்திய பாதியை, தனிநபரின்‌ 
இருதயத்தில்‌ நடைபெறும்‌ போர்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்குச்‌ செலவிடுங்கள்‌. 
வெஸ்ட்‌” மற்றும்‌ பால்டிங்கா”” ஆகியோர்‌ இருதயத்தில்‌ நடைபெறும்‌ போர்‌ 





பற்றிச்‌ சல உயர்தரமான விஷயங்களை எழுதியுள்ளனர்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

'தொடர்‌ வரலாற்று முறையைப்‌ பயன்படுத்துகின்றவர்கள்‌ இந்த மூன்று 
யுத்தங்களைப்‌ பொதுவாக, வரலாற்றில்‌ நடைபெற்றுள்ள மூன்று தனித்தனி 
யுத்தங்கள்‌ என்ற வகையில்‌ விளக்கப்படுத்துகின்றனர்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ 
ஒருசிலர்‌ இந்த நிலைப்பாட்டைப்‌ பற்றிக்கொண்டிருப்பதால்‌, நான்‌ இதைப்‌ பற்றி 
இந்தப்பாடத்தில்‌ விளக்க நேரம்‌ எடுத்துக்கொள்ள மாட்டேன்‌. தொடர்வரலாற்று 
அணுகுமுறையின்‌ பலவீனங்கள்‌ பற்றிய கலந்துரையாடலுக்கு, “வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌, 1” என்ற புத்தகத்தில்‌ காணப்படும்‌ “நன்கு தொடங்கப்பட்டது பாதி 
முடிந்ததாக உள்ளது” என்ற பாடத்தை மறுபடியும்‌ வாசிக்கவும்‌. “வெளிப்படுத்தின 
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விசேஷம்‌ புத்தகமானது, “யுத்தம்‌ ஏற்படுத்துதல்‌” என்பது பற்றிய மற்ற குறிப்புகளைக்‌ 
கொண்டுள்ளது, ஆனால்‌ கிரேக்க வசனத்தில்‌, அவ்வசனப்பகுதிகளில்‌ எதுவும்‌ 
“யுத்தம்‌” பற்றிப்‌ பேசுவதில்லை. “7௦1 ற௦/27101 என்ற சொற்றொடரில்‌ (௦1 என்ற 
வார்த்தையானது, ஆங்கிலத்தில்‌ “ம௦” என்ற வார்த்தைக்குச்‌ சமமானதாக உள்ளது. 
“ஏழாம்‌ கலசம்‌?” பற்றி இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ காணப்படுகிற விவரிப்பு, 16ம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌ முதன்முதலாக விவரிக்கப்பட்டுள்ளபடி “யுத்தம்‌? என்பதன்‌ 
சித்தரிப்பாக உள்ளது. “துணுக்கு நடிகர்கள்‌” (“மரீ றlayers”) என்பது ஒரு நாடகத்தில்‌ 
சிறு பாகத்தை மாத்திரம்‌ ஏற்று நடிக்கும்‌ நபர்களைக்‌ குறிக்கிறது (அவர்கள்‌ 
சொல்வதற்கு மற்றும்‌/அல்லது செய்வதற்கு “ஒரு சிறு துணுக்குப்‌ பாகமே” 
கொண்டுள்ளனர்‌). வலுசர்ப்பமும்‌, மிருகமும்‌, கள்ளத்‌ கர்க்கதரிசியும்‌, தவளைகளும்‌, 
இராஜாக்களும்‌ மற்றும்‌ படைகளும்‌, தாங்கள்‌ பெரும்பாகத்தைக்‌ 
கொண்டிருந்ததாக நினைத்தனர்‌, ஆனால்‌ கர்த்தர்‌ மாத்திரமே முன்னடத்திச்‌ 
செல்லும்‌ பாகத்தைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. “வலுசர்ப்பமும்‌ மிருகமும்‌ ஏழு 
தலைகளைக்கொண்டிருந்தன, ஆனால்‌ இவை ஒவ்வொன்றும்‌ ஒரு “வாயை” 
(ஒருமை) கொண்டிருந்ததாகப்‌ பேசப்படுகிறது. நாம்‌ நேரடி அர்த்தத்தில்‌ 
உண்மையாயிராத, ஒரு தரிசனத்தைக்‌ கண்ணோக்கிக்‌ கொண்டிருக்கின்றோம்‌ 
என்பது மீண்டுமாக நமக்கு நினைவூட்ட ப்படுகிறது. ”“புறப்பட்டு” என்ற வார்த்தை, 
மொழிபெயர்ப்பாளர்களால்‌ கூட்டப்பட்டுள்ளது. தவளைகள்‌ வாந்தியின்மூலம்‌ 
வெளியேற்றப்பட்டன என்று சில எழுத்தாளர்கள்‌ கருத்துத்‌ தெரிவிக்கின்றனர்‌. 
“அசுத்த ஆவிகள்‌ தவளைகளாய்‌ இருந்தன என்று யோவான்‌ கூறுவதில்லை, ஆனால்‌ 
அவைகள்‌ தவளைகளைப்‌ போலிருந்தன என்றே அவர்‌ கூறினார்‌. தரிசனத்தில்‌ 
அவைகள்‌ தவளைகளைப்‌ போலிருந்தன என்று யூகிக்கப்படுகிறது (இவ்விதமாக 
நமது சித்தரிப்பு மூன்று தவளைகளைக்‌ காண்பிக்கிறது), ஆனால்‌ விஷயம்‌ இதுவாக 
இல்லாமலும்‌ இருக்கலாம்‌. யோவான்‌ தமது சிந்தையில்‌, தவளைகளைத்‌ தமக்கு 
நினைவூட்டிய ஆவிகளினூடே வேறு சில பண்புகளையும்‌ கொண்டிருந்து 
இருக்கலாம்‌. "லேவியராகமம்‌ 11ல்‌ தவளைகள்‌ என்று திட்டவட்டமாகக்‌ 
குறிப்பிடவில்லை; ஆனால்‌ அது நிலத்தில்‌ வாழும்‌ ஒரு உயிரின வகை என்று 
கருதப்பட்டிருந்தால்‌, அது பிளவுபட்டகுளம்புகளைக்‌ கொண்டி ராததாலும்‌. தனது 
தீனியை அசைபோடாததாலும்‌ அசுத்தமானதாயிருந்திருக்கும்‌. அது நீரில்‌ வாழும்‌ 
ஒரு உயிரின வகை என்று கருதப்பட்டிருந்தால்‌, அது துடுப்புகள்‌ மற்றும்‌ செதில்கள்‌ 
ஆகியவற்றைக்‌ கொண்டி ராதபடியால்‌ அசுத்தமானதாக இருந்திருக்கும்‌. மற்ற 
விளக்கவுரையாளர்கள்‌, தவளைகளின்‌ அருவருப்பூட்டும்‌ இயல்பை 
வலியுறுத்துகின்றனர்‌; இன்றைய நாட்களிலும்கூட, தவளைகள்‌ உலகளாவிய 
வகையில்‌ வெறுப்பூட்டும்‌ உயிரினங்களாகவே கருதப்படுகின்றன. தவளைகள்‌ 
நிலத்திலும்‌ நீரிலும்‌ வாழக்கூடியவைகளாக இருப்பதால்‌, அவைகள்‌ கடலில்‌ இருந்து 
வந்த மிருகத்திற்கும்‌ நிலத்தில்‌ இருந்து வந்த மிருகத்திற்கும்‌ பிரதிநிதிகளாய்‌ 
இருப்பதற்கு விசேஷித்த வகையில்‌ ஏற்புடையவையாய்‌ இருந்தன என்று சில 
எழுத்தாளர்கள்‌ குறிப்பிடுகின்றனர்‌. 

"வெஸ்ட்‌ பாயின்ட்‌ என்பது அமெரிக்க இராணுவத்தில்‌ அலுவலர்களைப்‌ 
பயிற்றுவிக்கும்‌ ஒரு துறையாக உள்ளது. உங்கள்‌ சொந்த நாட்டில்‌ இதுபோன்றுள்ள 
ஒரு துறையின்‌ பெயரை இவ்விடத்தில்‌ பதிலியாகப்‌ பயன்படுத்துங்கள்‌. Kermit 
என்பது அமெரிக்காவில்‌, “The Muppet Show” என்று அழைக்கப்படும்‌ குழந்தைகள்‌ 
கல்வி மற்றும்‌ பொழுதுபோக்கு நிகழ்ச்சியின்‌ ஒரு பகுதியாகிய நன்கு அறியப்பட்ட 
பொம்மலாட்டத்தில்‌ தவளையின்‌ பெயராக உள்ளது. உங்கள்‌ உரையைக்‌ 
கேட்பவர்களுக்கு நன்கு பழக்கமான தவளையைப்பற்றிய சொற்றொடர்‌ ஒன்றை 
இவ்விடத்தில்‌ பதிலியாகப்‌ பயன்படுத்திக்கொள்ளவும்‌. “ஆம்‌, தவளைகள்‌ எவ்வாறு 
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இருக்கவேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்புகின்றாரோ அவ்வாறே அவைகள்‌ 
இருப்பதையும்‌, தேவனுடைய உலகத்தில்‌ அவை தங்களின்‌ இடத்தை 
நிரப்புவதையும்‌ நான்‌ அறிகின்றேன்‌. சில தவளைகளின்‌ கால்கள்‌ மனிதர்களால்‌ 
உண்ணப்படுகின்றன, தவளைகள்‌ இயற்கை உணவுச்‌ சங்கிலியின்‌ பாகமாக உள்ளன, 
குறிப்பிட்ட சல தவளைகளில்‌ இருந்து பயனுள்ள விஷப்பொருட்கள்‌ 
எடுக்கப்படுகின்றன, மற்றும்‌ தவளைகள்‌ ஆராய்ச்சிப்‌ பணிகளில்‌ 
பயன்படுத்தப்படுகின்றன என்பவற்றையும்‌ நான்‌ அறிகின்றேன்‌. ஒரு கருத்தை 
ஏற்படுத்துவதற்காக நான்‌ இவ்விடத்தில்‌ மிகைக்‌ கூற்று ஒன்றைக்‌ கூறினேன்‌. 
“பிசாசுகள்‌ என்பவை (அசுத்த) ஆவிகளாய்‌ இருப்பதால்‌, “nic spits” என்பது 
மிகவும்‌ பொருத்தமான மொழிபெயர்ப்பாக உள்ளது என்று கூறப்பட்டு இருக்கிறது. 
Phillips’ translation (J. B. Phillips, The New Testament in Modern English) என்ற 
மொழிபெயர்ப்பில்‌ “01௨0௦11௦81 spirits” என்றுள்ளது. “இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ 
முற்பகுதியில்‌ காணப்படும்‌, “மாபெரும்‌ வஞ்சனையாளன்‌” என்ற பாடத்தில்‌ 
13:13-15க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. '£17ம்‌ அதிகாரமானது, உலகத்தின்‌ மற்ற 
ஆட்சியாளர்கள்மீது ரோமாபுரி கொண்டிருந்த செல்வாக்கைக்‌ குறிக்றெது (17:2, 12, 
13). “D. T. Niles, As Seeing the Invisible: A Study of the Book of Revelation (New York: 
Harper & Brothers, 1961), 85. 51,2௦௩ Morris, Revelation, rev. ed., The Tyndale New Testa- 
ment Commentaries (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1987), 192- 
93. Jim McGuiggan, The Book of Revelation, Looking Into the Bible Series (Lubbock, 
Tex.: International Biblical Resources, 1976), 242. “முந்திய பாடத்தைப்‌ போதிக்காமல்‌ 
நீங்கள்‌ இந்த பாடத்தை ஒரு பிரசங்கமாக பயன்படுத்தினால்‌, முந்திய பாடத்தில்‌ 
நான்‌ விளக்கிக்கூறியுள்ள 15ம்‌ வசனத்தை விளக்கியுரைக்க நீங்கள்‌ விரும்பலாம்‌. 
திட்டமிட்ட யுத்தமானது தோல்விக்கு நியமிக்கப்பட்டு வீழ்ந்திருந்தது என்றும்‌ 
அவ்வசனம்‌ வலியுறுத்துறெது. 

” “மென்மையாக மூச்சுவிடுதல்‌” என்பதற்கான அடையாளக்‌ குறியானது ஒரு 
மேற்கோள்குறியைப்போல்‌ காணப்படுகிறது; “முரட்டுத்தனமாக மூச்சுவிடுதல்‌” 
என்பதற்கான அடையாளக்குறியானது திருப்பிப்போடப்பட்ட மேற்கோள்‌ 
குறியைப்போல்‌ காணப்படுகிறது. “வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ இவ்விடம்‌ 
ஒன்றைத்‌ தவிர வேதாகமம்‌ முழுவதிலும்‌, வேறு எவ்விடத்திலும்‌ “அர்மகெதோன்‌” 
என்ற வார்த்தை காணப்படுவதில்லை என்பது இவ்வார்த்தையின்‌ எழுத்தமைவு 
மற்றும்‌ அர்த்தம்‌ பற்றிய ஒரு பிரச்சனையாக உள்ளது. ““மெகுிதோ” என்பதன்‌ மிகச்‌ 
சரியான அர்த்தம்‌ வாக்குவாதத்திற்கு உரியதாயிருக்றெது. இது “துருப்புகளின்‌ இடம்‌” 
என்றோ அல்லது “கொலையின்‌ இடம்‌” என்றோ அர்த்தப்பட்டதாகச்‌ சிலர்‌ 
நினைக்கின்றனர்‌. 2]௦hn D. Davis, A Dictionary of the Bible, 4th rev. ed (Grand Rapids, 
Mich.: Baker Book House, 1956), 489. “பெயர்‌ அறியப்படாத வரலாற்றாளர்‌, Albert 
H. Baldinger, Preaching From Revelation: Timely Messages for Troubled Hearts (Grand 
Rapids, Mich.: Zondervan Publishing House, 1960), 91 என்ற புத்தகத்தில்‌ மேற்கோள்‌ 
காண்பிக்கப்பட்டுள்ளார்‌. வேதாகமத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள யுத்தங்கள்‌ தவிர, 
(நெப்போலியன்‌ போனயார்ட்‌ ஈடுபட்ட யுத்தம்‌ உட்பட) மற்றபல முக்கியமான 





யுத்தங்கள்‌ மெகிதோவில்‌ போரிடப்பட்டுள்ளன, ஆனால்‌ அவைகள்‌ 
இவ்வசனப்பகுதிக்குத்‌ தக்கவைகளாய்‌ இருப்பதாகக்‌ காணப்படாத காரணத்தால்‌, 
இங்கு குறிப்பிடப்படவில்லை. Henry B. Swete, The Apocalypse of St. John (கோட்‌ 
bridge: MacMillan Co., 1908; reprint, Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing 
Co., n.d.), 209. “Baldinger, 90. Homer Hailey, Revelation: An Introduction and Commen- 
tary (Grand Rapids, Mich.: Baker Book House, 1979), 336. ”மெகிதோ நகரமானது அதன்‌ 
பெயரை, தன்‌ அருகில்‌ இருந்த சமவெளியிடத்திற்குக்‌ கடன்‌ கொடுத்தது. “60126 
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Eldon Ladd, A Commentary on the Revelation of John (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. 
Eerdmans Publishing Co., 1972), 216. 

#Robert Mounce, The Book of Revelation, The New International Commentary on the 
New Testament Series (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1977), 
301. Morris, 193. 30. R. Beasley-Murray, The Book of Revelation, The New Century 
Bible Commentary Series (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1974), 
245. #M. Robert Mulholland Jr., Revelation: Holy Living in an Unholy World, Francis Asbury 
Press Commentary, gen. ed. M. Robert Mulholland Jr. (Grand Rapids, Mich.: Francis Asbury 
Press, 1990), 271. “இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ முந்தின பாடத்தில்‌ “திரிபு” என்பதற்கான 
குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. “Burton Coffman, Commentary on Revelation (Austin, Tex.: 
Firm Foundation Publishing House, 1979), 376. “James M. Efird, Revelation for Today 
(Nashville: Abingdon Press, 1989), 101. “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, “யுத்தம்‌” என்ற 
வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்துவதால்‌, “யுத்தம்‌ நடைபெறவில்லை” என்று கூறுகிறது. 
உங்கள்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்களுக்குக்‌ குழப்பத்தை ஏற்படுத்துவதாக இருக்கலாம்‌. 
துன்மார்க்கத்தின்‌ சக்திகள்‌ “யுத்தம்‌” செய்யும்‌ நோக்கத்துடன்‌ ஒன்றுகூடின, ஆனால்‌ 
அது ஒருபோதும்‌ நடைபெறவில்லை என்பதே கருத்தாக உள்ளது. பள்ளி 
மைதானத்தில்‌ இரு பையன்கள்‌ சண்டையிடத்‌ தயாராகுகையில்‌ ஒரு ஆசிரியர்‌ 
அங்கு வந்து அவர்கள்‌ திட்டமிட்ட சண்டையை (அது தொடங்கும்‌ முன்பாகவே) 
நிறுத்திய வேளைகளை நான்‌ நினைவுகூருகிறேன்‌. இவ்விதமாக, உண்மையில்‌ 
சண்டை எதுவும்‌ நடைபெறவில்லை. “Hailey, 336-37. “Coffman, 376. 

“Ray Summers, Worthy Is the Lamb (Nashville: Broadman Press, 1951), 189. “Rubel 
Shelly, The Lamb and His Enemies: Understanding the Book of Revelation (Nashville: 20th 
Century Christian Foundation, 1983), 98. “16ம்‌ அதிகாரமும்‌, நமது விரோதிகள்‌ 
கர்த்தரால்‌ தோற்கடிக்கப்படுவார்கள்‌ என்ற உறுதிப்பாட்டை நமக்குத்‌ தருகிறது. 
“ஒவ்வொரு நபரும்‌ ஈடுபட்டிருக்கும்‌ ஆவிக்குரிய யுத்தத்தை சில எழுத்தாளர்கள்‌ 
“அர்மகெதோன்‌” என்று குறிப்பிடுகின்றனர்‌. அவர்களின்‌ நோக்கங்கள்‌ பின்வருமாறு: 
(1) அர்மகெகோன்‌ என்பது பலஸ்தீனத்தில்‌ உள்ள ஒரு பூமியின்‌ இடத்தில்‌ நடந்த 
யுத்தம்‌ அல்ல என்று காண்பித்தல்‌; (2) உலகரீதியான யுத்தமல்ல, ஆவிக்குரிய யுத்தமே 
பொருட்படுத்தப்பட வேண்டியதாக உள்ளது என்பதை வலியுறுத்துதல்‌; 
(3) தனிப்பட்ட நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டை ஏற்படுத்துதல்‌; இருந்தபோதிலும்‌, 
தமது போராட்டங்களை “அர்மகெதோன்‌” என்று குறிப்பிடுதலானது விஷயத்தைக்‌ 
குழப்பமாக்குகிறது, அதைச்‌ செய்வதை நான்‌ தேர்ந்து கொள்ளவில்லை. சிலர்‌, 

உங்கள்‌ சொந்த அர்மகெதோன்‌” மற்றும்‌ “சிறிய அர்மகெதோன்கள்‌” போன்ற 
தங்களின்‌ சொற்றொடர்களைத்‌ தகுதிப்படுத்திப்‌ பயன்படுத்துகின்றனர்‌. 
இவ்விஷயத்தில்‌ நீங்கள்‌ உங்கள்‌ சொந்த முடிவைப்‌ பயன்படுத்த வேண்டியுள்ளது. 
“Owen L. Crouch, Expository Preaching and Teaching: Revelation (Joplin, Mo.: College 
Press Publishing Co., 1985), 287. *‘W. B. West Jr., Revelation Through First-Century Glasses, 
ed. Bob Prichard (Nashville: Gospel Advocate Co., 1997), 110. “இந்தப்‌ பாடம்‌ ஒரு 
பிரசங்கமாக பயன்படுத்தப்பட்டால்‌, உங்கள்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்கள்‌ 
வெற்றியடைவதில்‌ தேவன்‌ உதவும்படிக்கு, அவர்கள்‌ தேவனுடன்‌ சரியான 
வகையில்‌ உறவுபட்டிருத்தல்‌ எப்படி என்று கூறுவதற்கு நீங்கள்‌ விரும்பலாம்‌. 
மக்களின்‌ மாறுபட்ட குழுவினர்களைக்‌ கர்த்தருக்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்யும்படிக்கு 
ஊக்குவித்தல்‌ பற்றி இந்தப்புத்தகத்தில்‌ இதற்கு முன்பு கூறப்பட்டுள்ளவற்றை 
மறுகண்ணோட்டம்‌ இடவும்‌. “West, 110-13. “Baldinger, 92-94. 
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மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 


10. 


ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 
வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ “யுத்தத்தின்‌” எத்தனை வகைகள்‌ 
காணப்படுகின்றன? இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ அப்படிப்பட்ட எத்தனை 
“யுத்தங்கள்‌” விவரிக்கப்படுகின்றன? 
மூன்று அசுத்த ஆவிகளும்‌ “தவளைகளை“ப்‌ போன்றிருந்தன என்று 
பேசப்படுவது ஏன்‌ என்பது பற்றி நீங்கள்‌ நினைப்பது என்ன? 
(நீங்கள்‌ தவளைகளை விரும்புகின்றவரா?) 
தவளைகள்‌ “யுத்தத்திற்கென்று” மக்களினங்களை ஒன்றுகூட்டின, 
அனால்‌ அது யாருடைய யுத்தமாக இருந்தது? அது யாருடைய 
நிபந்தனையின்மீது போரிடப்படும்‌? 
சிலமொழியெயர்ப்புகளில்‌ “அர்மகெதோன்‌”” என்றிருக்க, 
மற்றவற்றில்‌ “ஹர்மகெதோன்‌” என்று இருப்பது ஏன்‌? 
“ஹர்மகெதோன்‌” என்பதன்‌ சாத்தியமான அர்த்தம்‌ என்ன? 





உலக உருண்டையில்‌ நீங்கள்‌ ஒரு இடத்தைச்‌ சுட்டிக்காண்பித்து 
அதை “மெகிதோவின்‌ மலை” என்று பெயரிட முடியுமா? 
மெதிதோ எதைக்கொண்டு அறியப்பட்டிருந்தது? “மெகிதோவின்‌ 
மலை: என்ற சொற்றொடர்‌, சாத்தானின்‌ படைகள்‌ 
ஒன்றுகூடுமிடத்தை அடையாளப்படுத்த பயன்பட்டதற்குக்‌ 
காரணம்‌ என்று நீங்கள்‌ எதை நினைக்கின்றீர்கள்‌? 

படையானது ஒன்றுகூடிய உடனே நடந்தது என்ன? 16ம்‌ அதிகாரம்‌, 
உண்மையிலேயே யுத்தம்‌ ஒன்று நடந்ததாகக்‌ கூறுறெதா? 19அல்லது 
20ம்‌ அதிகாரம்‌ அவ்வாறு கூறுகிறதா? 

மனிதர்களுக்கு இடையில்‌ எதிர்காலத்தில்‌ வடக்கு பலஸ்தீனத்தில்‌ 
யுத்தம்‌ ஒன்று நடைபெறும்‌ என்பது பற்றிக்‌ கூறுவதற்கு வேதாகமம்‌ 
எதையாவது கொண்டுள்ளதா? 

நாம்‌ அக்கறை கொள்ளவேண்டிய யுத்தம்‌ எது? 
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தவளைகளைப்‌ போன்ற மூன்று அசுத்த ஆவிகள்‌ (16:13) 


52 


பாபிலான்‌ உங்களை 
மாசம்போக்கு முயற்சி 


செய்யும்போது 


[17.1-6, 9, 15, 18) 


ஒரு நாள்‌ மாலையில்‌ நீங்கள்‌ தொலைக்காட்சி நிகழ்ச்சிகளைப்‌ 
பார்த்துக்கொண்டிருக்கையில்‌ பின்வரும்‌ அறிவிப்பு அதில்‌ வெளியாகிறது 
என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌: “6ம்‌ சேனலின்‌ செய்தியைத்‌ தருவதற்காக 
நாங்கள்‌ இந்த நிகழ்ச்சியை இடைமறிக்கின்றோம்‌. ஒரு சூறாவளிக்காற்று, 
செடார்‌ ரிட்ஜ்‌ நகரத்தை நாசமாக்கியுள்ளது. விரிவான செய்திகள்‌ 10:00 
மணிக்கு.” பிற்பாடு மாலையில்‌, வர்த்தக விளம்பர இடைவேளையின்போது 
ஒரு மேம்படுத்து மையம்‌ தோன்றி, பேரழிவின்‌ சில காட்சிகளைக்‌ 
காண்பித்து, ஒரு சில விவரங்களைக்‌ கொடுத்து, “முழு நிகழ்ச்சியும்‌ 10:00 
மணிக்கு ஒளிபரப்பப்படும்‌” என்று உறுதியளிக்கிறது. 10:00 மணிக்கு, 
மாலைச்‌ செய்தியானது சூறாவளியைப்‌ பற்றிய முழுமையான 
அறிக்கையுடன்‌ தொடங்குகிறது - அது நிகழ்த்திய பேரழிவு, மரண 
விவரங்கள்‌, மற்றும்‌ அது செடார்‌ ரிட்ஜ்‌ நகரில்‌ வாழும்‌ சமூகத்தின்‌ மீது 
ஏற்படுத்திய தாக்கம்‌ போன்றவை விரிவாய்‌ ஒளிபரப்பாகிறது." 

இதேபோன்ற காட்சியொன்றை, வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ மகா 
பாபிலோனின்‌ அழிவு பற்றிய விஷயத்தில்‌ நாம்‌ காணுகின்றோம்‌: 14ம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌, ஆகாயத்தில்‌ பறந்து சென்ற தூதன்‌ ஒருவர்‌, “பாபிலோன்‌ மகா 
நகரம்‌ விழுந்தது! தன்‌ வேசித்தனமாகிய உக்கிரமான மதுவைச்‌ சகல 
ஜாதிகளுக்கும்‌ குடிக்கக்‌ கொடுத்தாளே!” என்று அறிவித்தார்‌ (வசனம்‌ 8). 
பாபிலோன்‌ அடையாளப்படுத்தப்படவுமில்லை, விவரிக்கப்படவுமில்லை. 
அதன்‌ வீழ்ச்சியைப்‌ பற்றிய விவரங்கள்‌ எதுவும்‌ தரப்படவில்லை. வெறும்‌ 
அறிவிப்பை மட்டுமே நாம்‌ கண்டோம்‌. 

16ம்‌ அதிகாரத்தில்‌, கோபக்கலசங்கள்‌ பாபிலோனின்‌ அழிவினால்‌ 





உச்சக்காட்சியை அடைந்தன: “அப்பொழுது மகா நகரம்‌ மூன்று பங்காகப்‌ 
பிரிக்கப்பட்டது, புறஜாதிகளுடைய பட்டணங்கள்‌ விழுந்தன. 
மகாபாபிலோனுக்குத்‌ தேவனுடைய உக்கிரமான கோபாக்கினையாகிய 
மதுவுள்ள பாத்திரத்தைக்‌ கொடுக்கும்படி அது அவருக்கு முன்பாக 
நினைப்பூட்டப்பட்டது” (வசனம்‌ 19). இந்தப்‌ பகுதியில்‌ பாபிலோன்‌ ஒரு 
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நகரம்‌ என்று சித்தரிக்கப்பட்டது. அதன்மீது தேவன்‌ கோபமாயிருந்தார்‌ 
என்பது தெளிவு, ஆனால்‌ பல கேள்விகள்‌ பதில்‌ அளிக்கப்படாது 
எஞ்சியிருந்தன: “பாபிலோன்‌ என்பது உண்மையிலேயே ஒரு நகரமா? ஆம்‌ 
என்றால்‌ அது எந்த நகரம்‌?”; “தேவனுடைய கோபத்தைப்‌ பெறும்‌ 
அளவுக்குப்‌ பாபிலோன்‌ என்ன செய்திருந்தது?”; “அது மிகச்சரியாக 
எவ்வாறு அழிக்கப்படவேண்டியதாயிருந்தது?” 

கடைசியில்‌, 17முதல்‌ 19வரையிலான அதிகாரங்களில்‌, மகா 
பாபிலோனின்‌ அழிவு பற்றிய “முழு வரலாறு” நமக்குத்‌ தரப்படுகிறது: 17ம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌, பாபிலோன்‌ என்பது யார்‌ (மற்றும்‌ எது) என்பது பற்றிய 
விளக்கம்‌ ஒன்றைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌. 18ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ அதன்‌ 
வீழ்ச்சியானது புவியியல்‌ ரீதியாகச்‌ சித்தரிக்கப்படுகிறது. 19ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ 
அதன்‌ வீழ்ச்சியினிமித்தம்‌ உண்மையுள்ளவர்கள்‌ மத்தியில்‌ அகமகிழ்வைக்‌ 
காண்போம்‌. (பாபிலோனின்‌ வீழ்ச்சியை எடுத்துக்கூறுவதற்கு 
ஒதுக்கப்பட்டுள்ள இடத்தின்‌ அளவானது, தொடக்ககாலக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு - மற்றும்‌ நமக்கு - இந்த நிகழ்ச்சியின்‌ முக்யெத்துவத்தைச்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்கிறது.) 

இந்தப்‌ பாடமானது 17ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ முதல்‌ ஆறு வசனங்களை 
மையப்படுத்தியிருக்கும்‌. நாம்‌, மகா பாபிலோனை அடையாளப்படுத்த 
விரும்புகின்றோம்‌: அது யாராயிருந்தது? மற்றும்‌ அது யாராய்‌ இருக்கிறது? 
விசேஷமாக நாம்‌, பிசாசின்‌ திட்டத்தில்‌ பாபிலோனுக்குரிய தனிச்சிறந்த 
இடம்‌ பற்றி வலியுறுத்த விரும்புகின்றோம்‌: அது சாத்தானின்‌ மூன்றாவது 
கூட்டாளியாக இருக்கிறது. கடலில்‌ இருந்து வந்த மிருகம்‌ (இது “மிருகம்‌” 
என்று வழக்கமாக அமைக்கப்பட்டது) முதல்‌ கூட்டாளியாய்‌ இருந்தது; 
நிலத்தில்‌ இருந்து வந்த மிருகம்‌ (இது “கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசி என்றும்‌ 
அமைக்கப்பட்டது) இரண்டாவது கூட்டாளியாய்‌ இருந்தது; மகா 
பாபிலோன்‌ என்பது மூன்றாவது கூட்டாளியாய்‌ இருக்கிறது. மிருகம்‌ 
(யோவானின்‌ நாட்களில்‌ ரோமப்‌ பேரரசு) என்பது: பிசாசானவன்‌ 
பயன்படுத்தும்‌ அணுகுமுறைகளில்‌ ஒன்றான பயமுறுத்துதல்‌' என்பதால்‌ 
குறிக்கப்படுகிறது. கள்ளத்‌ தீர்க்ககரிசி (யோவானின்‌ நாட்களில்‌, பேரரச 
வணக்கத்தை அமுல்படுத்திய/நிர்ப்பந்திதக்த முகமைகள்‌) என்பவை, 
பிசாசானவன்‌ பயன்படுத்தும்‌ இரண்டாவது அணுகுமுறையான வஞ்சனை” 
என்பதால்‌ குறிக்கப்படுறெது. மகா பாபிலோன்‌ என்பது: மோசம்போக்குதல்‌ 
என்ற மூன்றாவது அணுகுமுறையைக்‌ குறிக்கிறது. 

உங்கள்‌ இருதயம்‌ (உங்கள்‌ உள்ளான பகுதி) என்பது, புத்திகூர்மை, 
உணர்வு, மற்றும்‌ மனவிருப்பம்‌ ஆகியவற்றினால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
பிசாசானவன்‌, உங்கள்‌ மனவிீருப்பத்தைப்‌ பயமுறுத்துதல்‌ மூலம்‌ வளைய 
வைக்க முயற்சி செய்கின்றான்‌. அது வெற்றிபெறவில்லை என்றால்‌, அவன்‌ 
உங்கள்‌ புத்திக்கூர்மையை வஞ்சகத்தினால்‌ சூழ்ந்துகொள்ள முயற்சி 
செய்கின்றான்‌. இருப்பினும்‌, நீங்கள்‌ அவனது அழுத்தத்திற்கு இணங்காத 
அளவு மிகவும்‌ கடினத்தன்மையுடனும்‌, அவனது பொய்களை நம்பாத 
அளவுக்கு மிகுந்த கூருணர்வும்‌ கொண்டிருந்தால்‌, அவன்‌ முயற்சி 
செய்வதை விட்டு விடுவதில்லை: அவன்‌ இன்னமும்‌ மகா பாபிலோனைக்‌ 
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கொண்டுள்ளான்‌, அது உங்கள்‌ உணர்வின்‌ இருளான பக்கத்தை 
ஈர்ப்பதாயிருக்கும்‌. அது உங்களை மோசம்போக்க முயற்சிக்கும்‌ - அது 
தோல்வியடைகின்றதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக அடிக்கடி 
வெற்றியடை கின்றது. 

பாபிலோன்‌ என்பது வலிமைமிகுந்த எதிரியாக உள்ளது. இந்தப்‌ 
பாடத்திற்கு நான்‌, “பாபிலோன்‌ உங்களை மோசம்போக்க முயற்சி 
செய்யும்போது” என்று தலைப்பிட்டுள்ளேன்‌. ஏனென்றால்‌ இந்த 
தலைப்பானது செயல்தாக்கம்‌ தருவதை நோக்கங்கொண்டுள்ளது, 





“பாபிலோன்‌” என்பதற்குப்‌ பதிலாக கவர்ச்சிகரமான பெண்‌ ஒருத்தியின்‌ 
பெயரை இடுங்கள்‌.” உங்கள்‌ நேசத்திற்குரிய மனைவியைத்‌ தவிர வேறு 
யாராவது ஒரு பெண்ணைத்‌ தேர்ந்தெடுங்கள்‌. நமது நோக்கத்திற்காக, 
உலகத்தில்‌ மயக்கும்‌ பெண்‌ ஒருத்தியைப்‌ பற்றி நினைத்துப்பாருங்கள்‌. அந்த 
பெண்‌ உங்களை மயக்க முயற்சி செய்தால்‌ விஷயம்‌ என்னவாக இருக்கும்‌? 
மனிதர்கள்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ ஆகியோரின்‌ சட்டத்தை மீறும்படி உங்களை 
அவள்‌ வஞ்சித்தால்‌ என்னவாகும்‌? நீங்கள்‌ எவ்வாறு பதில்செயல்‌ 
செய்வீர்கள்‌? 

இந்தப்‌ பாடமானது, நமது வேதவசனப்பகுதியில்‌ இருந்து 
குரவமைக்கப்பட்ட மூன்று சத்தியங்களின்‌ மீது கவனம்‌ குவிக்கும்‌. நீங்களும்‌ 
நானும்‌ பாபிலோனின்‌ சாவுக்கேதுவான கவர்ச்சிகளை எதிர்த்து நிற்க 
வேண்டும்‌ என்றால்‌, இந்த சத்தியங்களை அறிந்திருக்க வேண்டும்‌. 


அவளது விரும்பத்தக்க தன்மையை மறுக்க 
இயலாது (17:1-6, 9, 15, 18) 


இவ்வசனப்பகுதியானது, “ஏழு கலசங்களையுடைய அந்த ஏழு தூதரில்‌ 
ஒருவன்‌ வந்து என்னோடே பேச, நீ வா... என்றான்‌” (வசனம்‌ 1௮) என்று 
தொடங்குகிறது. ஏழு தூதரில்‌ பேசியது யார்‌ என்று நமக்குக்‌ 
கூறப்படவில்லை.” 


சோதனைக்காரி 

யோவானிடத்தில்‌ தூதன்‌, “திரளான தண்ணீர்கள்மேல்‌ 
உட்கார்ந்திருக்கிற மகா வேசிக்கு ... வருகிற ஆக்கினையை உனக்குக்‌ 
காண்பிப்பேன்‌” என்று கூறினார்‌ (வசனங்கள்‌ 1, 2). 5ம்‌ வசனத்தில்‌ இந்த 
“மகா வேசி” என்பது “மகா பாபிலோன்‌” என்று அடையாளப்படுத்தப்‌ 
படுகிறது. பின்பு தூதன்‌ “திரளான தகுண்ணீர்கள்‌” பற்றி விளக்கம்‌ 
குருகின்றார்‌: “அந்த வேசி உட்கார்ந்திருக்கிற கண்ணீர்களைக்‌ கண்டாயே; 





அவைகள்‌ ஜனங்களும்‌, கூட்டங்களும்‌, ஜாதிகளும்‌ பாஷைக்காரருமாம்‌” 
(வசனம்‌ 15).* “ஜனங்கள்‌, கூட்டங்கள்‌, ஜாதிகள்‌ பாஷைக்காரர்‌” என்ற 
நான்கு மடங்கு வகைப்பிரிவு ஒவ்வொருவரையும்‌ உள்ளடக்குகிறது.” 
“உட்கார்ந்திருக்கிற” என்ற சொற்றொடரானது, உலகத்தின்‌ ஓய்வற்ற 
ஜனக்கூட்டத்தின்மீது மகா வேசியானவள்‌ ஆளுகை செய்கின்றாள்‌ 
என்பதைக்‌ குறிக்கிறது. 
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“வேசி” என்ற சொற்றொடரானது, மோசம்போக்குதலே அவள்‌ 
தொழிலாக உள்ளது என்பதை உடனடியாக நமக்குக்‌ கூறுகிறது. (வேசியின்‌ 
சூழ்ச்சிகள்‌ மோசம்போக்குவதாயிருக்கக்‌ கூடும்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ 
ஏதாவது இருந்தால்‌, நீதிமொழிகள்‌ 5, 7 மற்றும்‌ 9ம்‌ அதிகாரங்களை 
வாசிக்கவும்‌.) அவள்‌ தனது தொழிலில்‌ மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்த 
வெற்றியானது 1ம்‌ வசனத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌ வலியுறுத்தப்படுகிறது: “(மகா 
வேசியோடே) பூமியின்‌ இராஜாக்கள்‌ வேசித்தனம்‌ பண்ணினார்களே” 
(வசனம்‌ 1ஆ.” “பூமியின்‌ இராஜாக்கள்‌” பூமியை ஆண்ட செல்வாக்கு மிகுந்த 
ஆட்சியாளர்களாய்‌ இருந்தனர்‌.” இந்த மனிதர்கள்‌ நடத்திய இடத்தில்‌ 
அவர்களின்‌ குடிகள்‌ பின்தொடர்ந்தனர்‌: அவளுடைய வேசித்தனமாயெ 
மதுவால்‌ பூமியின்‌ குடிகளும்‌ வெறிகொண்டிருந்தார்களே””' (வசனம்‌ 1இ). 
மதுபானம்‌ என்பது சோதனையை எதிர்த்து நிற்கும்‌ தன்மையைக்‌ 
குறைக்கக்கூடும்‌, மற்றும்‌ அந்த மகா வேசி, தனது தொழிலின்‌ எல்லாத்‌ 
தந்திரங்களையும்‌ அறிந்திருந்தாள்‌. 

தூதன்‌ அப்போஸ்தலரை “அவிக்குள்‌ வனாந்திரத்திற்கு”” 
கொண்டுபோனார்‌ (வசனம்‌ 3௮).'£ யோவான்‌ தொடர்ந்து ஆவியின்‌ 
கட்டுப்பாட்டிற்குள்‌ இருக்கலானார்‌.'? 12ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ நாம்‌ கண்ட 
பெண்‌ தேவனால்‌ பாதுகாக்கப்படுவதற்கென்று வனாந்தரத்திற்குக்‌ 
கொண்டுபோகப்பட்டிருந்தாள்‌ (12:14). ஒருவேளை யோவானும்‌, மகா 
வேசியிடத்தில்‌ இருந்து பாதுகாப்பாய்‌ இருப்பதற்காக அங்கு கொண்டு 
போகப்பட்டிருக்கலாம்‌. ஒருவேளை அந்த இடமானது, அவளை அவர்‌ 
தெளிவாகக்‌ காணுவதற்குச்‌ சாதகமான இடமாயிருக்கலாம்‌.'* 

அங்கு சென்ற உடனே அவர்‌, திகைக்க வைக்கும்‌ காட்சியொன்றைக்‌ 
கண்டார்‌: “ஏழு தலைகளையும்‌ பத்துக்‌ கொம்புகளையும்‌ உடையதும்‌, 
தூஷணமான நாமங்களால்‌ நிறைந்ததுமான சிவப்பு நிறமுள்ள மிருகத்தின்‌” 
மேல்‌ ஒரு ஸ்திரீ ஏறியிருந்தாள்‌” (வசனம்‌ 3ஆ). இந்த ஸ்திரீ ஏறியிருந்த 
சிவப்பு நிறமுள்ள மிருகம்‌ என்பது 13ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பட்டிருந்ததாகும்‌:'* “... அப்பொழுது சமுத்திரத்திலிருந்து ஒரு மிருகம்‌ 
எழும்பிவரக்‌ கண்டேன்‌; அதற்கு ஏழு தலைகளும்‌ பத்துக்‌ கொம்புகளும்‌, 
அதின்‌ கொம்புகளின்மேல்‌ பத்து முடிகளும்‌, அதின்‌ தலைகளின்‌ மேல்‌ 
துூஷணமான நாமமும்‌ இருந்தன?” (13:1). 17ம்‌ அதிகாரம்‌, இந்த 
அசுரமிருகம்‌ பற்றிய துணை விபரங்களைக்‌ கூடத்தருறெது: அது தனது 
எஜமானாகிய வலுசர்ப்பத்தை (சாத்தானை)ப்‌ போன்றே சிவப்பு நிறம்‌ 
கொண்டிருந்தது (12:3).1£ முன்னதாக, அதன்‌ தலைகளில்‌ மாத்திரமே 
தூஷணமான நாமங்கள்‌ இருந்தன; இப்போது அது தூஷணங்களால்‌ 
திறைந்திருந்தது.'” மீண்டுமாக, “உட்கார்ந்திருத்தல்‌?” என்பது 
ஆளுகையையும்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துதலையும்‌ குறிக்றெது: அனுபவ 
சாலியான ஒரு குதிரைவீரன்‌ தனது குதிரையின்மீது கட்டுப்பாடு 
கொண்டிருப்பதுபோல்‌, அந்தப்‌ பெண்ணானவள்‌ மிருகத்தின்மீது 
கட்டுப்பாடு செலுத்தினாள்‌.” 

இந்தப்‌ பெண்ணைப்‌ பற்றி 4 மற்றும்‌ 2௮ வசனங்களில்‌ விவரிக்கப்‌ 
படுகிறது: “அந்த ஸ்திரீ இரத்தாம்பரமும்‌ சிவப்பான ஆடையுந்தரித்து, 
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பொன்னினாலும்‌ இரத்தினங்களினாலும்‌, முத்துக்களினாலும்‌ 
சிங்காரிக்கப்பட்டு, ... பொற்பாத்திரத்தைத்‌ தன்‌ கையிலே பிடித்திருந்தாள்‌. 
மேலும்‌, இரகசியம்‌,”' “மகா பாபிலோன்‌, ...” ” என்னும்‌ நாமம்‌ அவள்‌ 
நெற்றியில்‌ எழுதியிருந்தது. (“மகா பாபிலோன்‌, வேசிகளுக்கும்‌ பூமியிலுள்ள 
அருவருப்புகளுக்கும்‌ தாய்‌” என்ற விளக்க படத்தைக்‌ காணவும்‌.) 
இரத்தாம்பரம்‌ மற்றும்‌ சிவப்பு நிறம்‌ என்பவை, இராஜரீக 
வம்சத்தாலும்‌ கேர்ந்துகொள்ளப்பட்ட சிறுகுழுவைச்‌ சேர்ந்தவர்களாலும்‌ 
உடுத்தப்படும்‌ நிறங்களாய்‌ இருந்தன. பொன்‌, இரத்தினங்கள்‌ மற்றும்‌ 
முத்துக்கள்‌ என்பவற்றைச்‌ செல்வந்தர்கள்‌ மாத்திரமே வாங்க முடியும்‌. 
பாபிலோன்‌ “ஒரு இராஜ ஸ்திரீயைப்‌ போல்‌”? (18:7) 
உடுத்துவிக்கப்பட்டிருந்தது. இது போலிப்‌ பகட்டான தெரு உலாவருபவள்‌ 
போல்‌ இருக்கவில்லை; இது உயர்‌ சமுகத்துடன்‌ கலந்திருந்தது. இன்றைய 
நாட்களில்‌ இது, வசதிமிக்க, சலிப்புற்றுள்ள, நலிவுற்ற “முன்னணி 
அமைப்பாக” இருக்கும்‌. இது தொலைக்காட்சி நிகழ்ச்சியில்‌, “செல்வமும்‌ 
செல்வாக்கும்‌ உள்ளவர்களின்‌ வாழ்வு நடை” என்று சித்தரிக்கப்படும்‌. 


பட்டணம்‌ 

நாம்‌ இன்னும்‌ கடந்து போவதற்கு முன்பு, “மகா வேசியை” 
அடையாளம்‌ காண்பது அவசியமாக உள்ளது. நமது வசனப்பகுதியில்‌ 
இவள்‌ “பாபிலோன்‌?” என்று மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ அழைக்கப்பட்டு 
இருக்கின்றாள்‌. பழங்கால மெசப்பொத்தாமிய நகரமான பாபிலோன்‌ 
என்பது பழைய நாட்களில்‌ மிகவும்‌ நன்கு அறியப்பட்ட நகரங்களில்‌ 
ஒன்றாக இருந்தது. அங்கு, “நகர ஆடம்பர வசதியும்‌, கற்றறிதலும்‌, 
வர்த்தகமும்‌ மனிதர்களின்‌ கவனத்தை முதன்முதலாக 
கவரத்தொடங்கின. :”* 
மற்றும்‌ மதரீதியான தலைநகரமாயிருந்தது, அது தனது ஒழுக்கக்கேடான 
காரியங்களுக்குப்‌ புகழ்‌ பெற்றிருந்தது.”””” யூதத்துவச்‌ சிந்தனையில்‌, 
பாபிலோன்‌ என்பது தேவபக்தியின்மைக்குச்‌ சாயலாகவும்‌ தேவனுடைய 
மக்களிடத்தில்‌ வெறுப்புணர்வுக்குச்‌ சாயலாகவும்‌ இருந்தது. 
பாபிலோனியர்கள்‌ கி.மு. 586ல்‌ எருசலேமை அழித்து, இஸ்ரவேல்‌ மக்களை 
அடிமைப்படுத்தி, அவர்களை ஒரு அயல்‌ நாட்டிற்குக்‌ கொண்டு 
சென்றிருந்தனர்‌. “மகா பாபிலோன்‌” என்ற சொற்றொடரானது தானியேல்‌ 
4:30ல்‌ இருந்து வருகிறது மற்றும்‌ இது அந்த நகரின்‌ உண்மையான 
மதிப்பையல்ல, ஆனால்‌ கற்பனை செய்யப்பட்ட முக்கியத்தையே 
குறிக்கிறது. 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ தமது சிந்தையில்‌, பாபிலோனின்‌ ஆவியை 


அது “ஒரு உலகப்‌ பேரரசின்‌ அரசியல்ரீதியான 





உடையதாயிருந்த ஒரு நகரத்தைத்தான்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்பதில்‌ கேள்வி 
எதுவும்‌ இல்லாதது போல்‌ காணப்படுகிறது (வசனம்‌ 18; 16:19). “எந்த 
நகரம்‌?” என்பதே கேள்வியாக உள்ளது, நாம்‌ அதற்குப்‌ பதில்‌ அளிக்க, 
“பூமியின்‌ இராஜாக்கள்‌ மேல்‌ இராஜ்யபாரம்‌ பண்ணுகிற மகா நகரம்‌” 
(வசனம்‌ 18) என்ற வார்த்தைகளை யோவானின்‌ வாசகர்கள்‌ வாசித்தபோது, 
அவர்களின்‌ சிந்தைகளுக்கு வந்திருக்கக்கூடிய நகரம்‌ எதுவாக 
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இருந்திருக்கும்‌? என்று கேட்பது அவசியமாக உள்ளது. ரோமாபுரி நகரம்‌ 
ஒன்றுதான்‌ இதற்குத்‌ தகுதியானதாக இருந்தது. (““இராஜ்யபாரம்‌ 
பண்ணுகிற” என்ற நிகழ்கால வினைச்சொல்லாக உள்ள வார்த்தையைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌; அந்த “மகா நகரம்‌”தான்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
எழுதப்பட்ட வேளையில்‌ ஆளுகை செய்து கொண்டிருந்தது.) ஜேம்ஸ்‌ 
எஃபர்டு, “ஸ்திரீ என்பவள்‌ ரோமாபுரியே என்பது தெளிவாக உள்ளது ... 
யோவான்‌ ஒரு சித்திரத்தை வரைந்து அதில்‌ பெரிய எழுத்துக்களைக்‌ 
கொண்டு பெயர்ப்பட்டியல்‌ இட்டிருந்தால்கூட இவ்வளவு 
வெளிப்படையாய்‌ இதைக்‌ கூறியிருக்க முடியாது” என்று எழுதினார்‌.” 

இவ்விஷயத்தில்‌ தொடக்ககால வாசகர்களுக்குக்‌ கேள்வி ஏதேனும்‌ 
இருந்திருக்கும்‌ என்றால்‌, அது 9ம்‌ வசனத்தில்‌ அவ்வளவு மறைவாக இராத 
“குறிப்பினால்‌” நிச்சயமாகவே நீக்கப்பட்டிருக்கும்‌: “அந்த ஏழு தலைகளும்‌ 
அந்த ஸ்திரீ உட்கார்ந்திருக்கிற ஏழு மலைகளாம்‌.”” ஹென்றி ஸ்வீட்‌ 
என்பவர்‌, “இந்த வார்த்தைகளின்‌ அர்த்தம்‌ பற்றி நியாயமான எந்த 
சந்தேகமும்‌ ஆதரிக்கப்பட முடியாது. ரோமாபுரியின்‌ ஏழு மலைகள்‌ 
என்பவை, லத்தீன்‌ கவிஞர்கள்‌ மத்தியில்‌ பொதுவான இடம்‌ [உருவகம்‌] 
பெற்றிருந்தன? என்று எழுதினார்‌.” ஹோமர்‌ ஹெய்லீ என்பவர்‌ 
பின்வருமாறு ஒப்புக்கொண்டார்‌: “தைபர்‌ ஆற்றைச்‌ சுற்றிலும்‌ 
உள்ளவையும்‌ ரோமாபுரி நகரம்‌ கட்டி எழுப்பப்பட அஸ்திபாரமாக 
இருந்தவைகளுமான ஏழு மலைகள்‌, ரோமக்‌ கவிஞர்கள்‌ மற்றும்‌ 
எழுத்தாளர்களின்‌ ஆய்வுப்பொருளாக மிகநீண்ட காலமாகவே 
இருந்துவந்தன ... யோவானின்‌ வாசகர்களுடைய சிந்தையில்‌ ரோமாபுரி 
என்பதே உடனடியாகக்‌ தோன்றியிருக்கும்‌. 2 








மகா பாபிலோன்‌ என்பது ரோமாபுரியைக்‌ குறிக்கிறது என்பதை 
நம்பாத எழுத்தாளர்களும்கூட, இதுதான்‌ தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
சிந்தையில்‌ முதலில்‌ வந்திருக்கும்‌ என்று ஒப்புக்கொள்கின்றனர்‌. 
யோவானின்‌ வாசகர்கள்‌ ரோமாபுரியைப்‌ பற்றிச்‌ சிந்திக்கக்‌ கூடாது என்று 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நோக்கங்கொண்டிருந்தால்‌, அனேகமாக அவர்‌, 
“நான்‌ ரோமாபுரியை இவ்விடத்தில்‌ அர்த்தப்படுத்தவில்லை” என்ற 
மறுதலிப்புக்‌ கூற்றைக்‌ கூட்டியிருக்க வேண்டியிருக்கும்‌. புரூஸ்‌ 
மெட்ஸ்ஸெஜர்‌ என்பவர்‌, “எபிரெயர்களுக்கு பாபிலோன்‌ என்பது, எல்லாத்‌ 





துன்மார்க்கத்தையும்‌ குறித்ததாகவும்‌, உபத்திரவத்தை அடையாளப்‌ 
படுத்தியதாகவும்‌ இருந்தது போலவே, யோவானுக்கு ரோமாபுரி என்பது 
இன்னொரு பாபிலோனாக, மோசம்போக்கும்‌ எல்லா ஆடம்பரமும்‌ 
குற்றமும்‌ உடையதாக, பொங்கியெழும்‌ உலகாதாய நோக்கமும்‌ சுயநலமும்‌ 
உடையதாக இருந்தது””” என்று குறிப்பிட்டார்‌. 





சோதனை 

இருப்பினும்‌, நம்மில்‌ பெரும்பான்மையானவர்கள்‌, பிராங்க்‌ பேக்‌ 
என்பவர்‌ கூறும்‌, “மகா பாபிலோன்‌ என்பது பழங்கால ரோமாபுரியை அதன்‌ 
துன்மார்க்க விக்கிரக ஆராதனையுடனும்‌ மோசம்போக்கும்‌ பேரரச 
வணக்கத்துடனும்‌ அடையாளப்படுத்துவகைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான 
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விஷயங்களைக்‌ கொண்டுள்ளது. அது காலங்கள்‌ தோறும்‌ பல்வேறு 
வடிவங்களின்கழ்‌, தேவனைப்‌ புறக்கணிக்கும்‌ உலகத்தில்‌ 
செல்வாக்குகளையும்‌ அதிகாரங்களையும்‌ அடையாளப்படுத்துகிறது”” 
என்ற கருத்தை ஒப்புக்கொள்வோம்‌. 

நமது தொடக்க இடம்‌ ஒரு நகரமாக இருந்ததால்‌, நான்‌ சென்று 
கண்டுள்ளது போன்ற ஒரு பெரிய நகரம்‌ என்பதுதான்‌ என்‌ சிந்தைக்கு 
வருறெ முதல்‌ நடைமுறைப்‌ பயன்பாடாக உள்ளது - இது கலை மற்றும்‌ 
கலாச்சாரத்திற்கு மையமாக இருப்பதோடுகூட, குற்றம்‌ மற்றும்‌ மோசடி 
ஆகியவற்றிற்கு தலைமை ஊற்றாகவும்‌ இருந்தது. “பெரிய நகரம்‌” என்று 
அழைக்கப்படும்‌ சங்கொலியைக்‌ கேட்டு அங்கு தங்கச்‌ சென்று, விரைவில்‌ 
அதன்‌ வாழ்வுநடையைக்‌ தழுவிக்கொண்ட இளைஞர்கள்‌ (மற்றும்‌ 
அவ்வளவு இளைஞராயிராத சிலர்‌) பற்றிய பல உதாரணங்களைக்‌ 
தரமுடியும்‌. 

இருப்பினும்‌, மகா வேசியால்‌ மோசம்போக்கப்படுவதற்கு நாம்‌, 
நியூயார்க்‌ நகரம்‌, லாஸ்‌ ஏஞ்சலஸ்‌, இலண்டன்‌ அல்லது பாரீஸ்‌ போன்ற 
நகரத்திற்குத்‌ செல்ல வேண்டியதில்லை என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ள 
வேண்டும்‌. உணர்வெழுச்சி, வசதி மற்றும்‌ ஆதாயம்‌ என்பவை வாழ்வின்‌ 
அடிப்படை இலக்குகளாக உள்ள எந்த ஒரு இடமும்‌ மற்றும்‌ எல்லா 
இடங்களும்‌ மகா பாபிலோனாகவே உள்ளன. நீங்கள்‌ அமெரிக்காவின்‌ ஒரு 
சிறிய நகரத்திலோ, அல்லது ஆஸ்திரேலியாவின்‌ வாகா வாகாவிலோ, 
அல்லது வேறு எவ்விடத்திலோ வாழ்ந்தாலும்‌, இன்னமும்‌ அந்த 
வேசியானவள்‌, “இடுக்கமும்‌ நெருக்கமுமான” (மத்தேயு 7:14ஐக்‌ காணவும்‌) 
வழியில்‌ இருந்து உங்களை மயக்கி விலக்க முயற்சிசெய்யும்‌ வகையில்‌, 
உங்கள்‌ காதுகளில்‌ இரகசியம்‌ பேசுகின்றாள்‌. கிளாரென்ஸ்‌ மெக்கார்ட்னீ 
என்பவர்‌, பாபிலோனின்‌ கவர்ச்சிகள்‌ பற்றிப்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


ஓ உலகமே, ஓ உலகமே, நீ எப்படிப்பட்ட ஒரு வஞ்சகனாக 
இருக்கின்றாய்‌! ... நீ உனது இச்சகப்‌ பேச்சினால்‌ எங்களை 
மோசம்போக்கி, ஓப்பனையூட்டப்பட்ட முகத்தைக்‌ கொண்டு 
எங்களைக்‌ கவருகின்றாய்‌. உன்மீது நாங்கள்‌ கொண்டுள்ள 
பார்வையற்ற மோகம்‌ மற்றும்‌ பற்றியெரியும்‌ அன்பு ஆகியவற்றிற்காக, 
இமைப்பொழுது அல்லது அதற்குத்‌ சற்றே அதிகமான வேளை 
மாத்திரம்‌ நிலவுகிற, உண்மையற்ற மோசம்போக்கும்‌ உனது 
சந்தோஷங்களுக்காக, நாங்கள்‌ எங்கள்‌ ஆத்துமாக்களை 
மகிழ்ச்சியோடு விற்று, எங்கள்‌ தேவனை மறந்துபோய்‌, எங்கள்‌ 
கர்த்தரை மீண்டும்‌ புதிதாகச்‌ சிலுவையில்‌ அறைகின்றோம்‌, மற்றும்‌ 
நித்திய சந்தோஷத்திற்கான எங்கள்‌ நம்பிக்கைகளைத்‌ 
துறக்கின்றோம்‌.”' 


பாபிலோன்‌ என்பது உங்கள்‌ பலவீனங்களை அறிந்துள்ளது (யாக்கோபு 

1:14), மற்றும்‌ அவற்றை முறையற்ற வழியில்‌ பயன்படுத்த முயற்சி செய்யும்‌ 

என்பதை ஒருபோதும்‌ சந்தேகப்படாதீர்கள்‌. 
மோசம்போக்கப்பட்டிருத்தலைத்‌ தவிர்ப்பதற்கு, முதலில்‌ நாம்‌, 
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சோதனையானது சோதிக்கக்கூடியது என்பதை, அதாவது, பாவம்‌ என்பது 
சந்தோஷப்படுத்தக்கூடியதாக இருக்க முடியும்‌, அதாவது, தடை 
செய்யப்பட்டது கவர்ச்சிகரமானதாக இருக்கிறது என்பதைப்‌ புரிந்து 
கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. அப்போஸ்தலர்‌, பொங்கியெழும்‌ 
பாபிலோனைக்‌ கண்டபோது, “மிகவும்‌ ஆச்சரியப்பட்டார்‌” 
(வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 17:6; ட)” என்றால்‌, நீங்களும்‌ நானும்கூட 
மருட்சியடைவோம்‌ என்பதை எதிர்பார்க்க வேண்டும்‌. அவள்‌, “திருட்டுத்‌ 
தண்ணீர்‌ தித்திக்கும்‌, அந்தரங்கத்தில்‌ புசிக்கும்‌ அப்பம்‌ இன்பமாயிருக்கும்‌” 
(நீதிமொழிகள்‌ 9:17) என்று முணுமுணுக்கும்போது, நாம்‌ தயங்கத்‌ 
துணியாது இருக்கக்கட வோம்‌. நாம்‌ - நீண்ட காலத்திற்கு முன்பு யோசேப்பு 
செய்ததைப்போல்‌ (ஆதியாகமம்‌ 39:12) - “தப்பி ஓட” வேண்டும்‌ 
(2 தீமோத்தேயு 2:22). 


அவளது இழிந்த நிலைபற்றிச்‌ சந்தேகம்‌ 
கொள்ளக்கூடாது (17:1, 4-6 
மோசம்போக்கப்படுதலைக்‌ தவிர்ப்பதற்கு, மேற்பரப்புக்குக்‌ கமாக, 
பளபளப்புக்குக்‌ கமாக உள்ள உண்மை நிலையைக்‌ கண்ணோக்கும்‌ 
திறமையை நாம்‌ வளர்த்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 


கீழ்த்தரமான நிலை 

பாபிலோனின்‌ நேர்த்தியான தன்மைக்குக்‌ கீழாக, அது “மகா வேசி” 
(வசனம்‌ 1 K]V) என்பதைத்‌ தவிர வேறு எதுவுமாக இருக்கவில்லை. மிகாயீல்‌ 
வில்காக்‌ என்பவர்‌ இவளைப்‌ பற்றிய பின்வரும்‌ உருவகத்தை முன்வைத்தார்‌: 


[பாபிலோன்‌] கொண்டிருந்த யாவையும்‌ அவளது வேசித்தனம்‌, 
வேசித்தனம்‌, வேசித்தனம்‌ என்றே எழுதப்பட்டுள்ளது. நாம்‌ இந்த 
வார்த்தையின்‌ கிரேக்க வேர்வார்த்தையான ற என்பதற்கு நன்கு 
பழக்கப்பட்டவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌; மற்றும்‌ இதை யோவான்‌ 
ஐந்து முறை இரும்புத்‌ திரும்பக்‌ கூறுகின்றார்‌,” இதை இவர்‌ ரசித்தார்‌ 
என்பதால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அசுத்தமான சுவையைத்‌ துப்புவதற்கு 
வீணாக முயற்சித்தல்‌ என்ற வகையிலேயே செய்தார்‌.” 


குலைக்கட்டுகள்‌ என்பவை பழங்கால ரோமாபுரியில்‌ நாகரீகப்‌ 
பொருட்களாய்‌ இருந்தன, ரோமாபுரியில்‌ இருந்த விபசாரிகள்‌, தங்களின்‌ 
குலைக்கட்டுகளை சிலவேளைகளில்‌ விளம்பரத்திற்குப்‌ பயன்படுத்தினர்‌. 
வேசியின்‌ நெற்றியின்மீது அவளது நாமம்‌ எழுதப்பட்டிருந்தது:” “மகா 
பாபிலோன்‌, வேசிகளுக்கும்‌ பூமியிலுள்ள அருவருப்புகளுக்கும்‌”* தாய்‌” 
(வசனம்‌ 5). (அவள்‌ ஒரு வேசியாக மாத்திரம்‌ இருக்கவில்லை; அவள்‌ தனது 
மகள்கள்‌ வேசிகளாகும்படி போதிக்கவும்‌ செய்தாள்‌.) 

இந்த வேசியைச்‌ சாதகமான வெளிச்சத்தில்‌ முன்வைப்பதற்கு 
சமீபத்திய ஆண்டுகளில்‌ கணிசமான முயற்சிகள்‌ - நாடகங்களில்‌, 
புத்தகங்களில்‌, திரைப்படங்களில்‌, மற்றும்‌ தொலைக்காட்சி நிகழ்ச்சிகளில்‌ 
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- மேற்கொள்ளப்பட்டுள்ளன.”” இருந்தபோதிலும்‌, வேதாகமத்தின்‌ நிலைப்‌ 
பாடானது எப்போதும்‌ ஒன்றுபோலவே நிலைத்துள்ளது: விபசாரம்‌ என்பது 
பாவமாக உள்ளது - இதில்‌ இருந்து மனந்திரும்பி இதிலிருந்து திரும்பாத 
பட்சத்தில்‌ இது ஆத்துமாவை அழிக்கக்கூடிய பாவமாக உள்ளது.” 
பாபிலோனின்‌ வேசித்தனமானது உறுதியாகவே, உடல்ரீதியான 
விபசாரத்தை உள்ளடக்கியிருந்தது, ஆனால்‌ அத்துடன்‌ தனது 
வேசித்தனத்தை சுருக்கிக்‌ கொள்ளவில்லை.”” மகா வேசியானவள்‌ 
“அதிகாரம்‌ மற்றும்‌ ஆடம்பரம்‌ ஆகியவற்றின்‌ கேள்விக்கேற்ற 
முடிவுகளினால்‌, சரியான மற்றும்‌ மாண்புமிக்க எல்லாம்‌ செய்த 
40 குற்றம்‌ சுமந்திருந்தாள்‌.*' பழைய ஏற்பாட்டில்‌, “வேசி” 
என்ற சொற்றொடர்‌, உலகத்திற்குத்‌ தங்களையே விற்றுப்போட்ட 





விபசாரத்தின்‌ 


எவரையும்‌ மற்றும்‌ எல்லாரையும்‌ குறிப்பிடப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது: 
நினிவே என்பது வெற்றியின்‌ வேசியாக இருந்தது (நாகூம்‌ 3:4). இரு என்பது 
வர்த்தகத்தின்‌ வேசியாக இருந்தது (ஏசாயா 23:8, 17). பாபிலோன்‌ என்பது 
இன்பத்தின்‌ நாயகியாக இருந்தது (ஏசாயா 47:5). எருசலேம்‌ என்பது 
மதரீதியான விபசாரக்‌ குற்றத்தை சுமந்திருந்தது (ஏசாயா 1:21; எரேமியா 
2:20; எசேக்கியேல்‌ 16:15; 23-29; ஓசியா 9:1). நாம்‌ இந்த உலகத்தின்‌ 
கடவுள்களுக்காகத்‌ தேவனைக்‌ கைவிட்டு விடுகின்றபோது, நாம்‌ 
அவருடைய பிரமாணத்தை முறித்துப்போடுவதுடன்‌, அவரது 
இருதயத்தையும்‌ முறித்துப்‌ போடுகின்றோம்‌. 

17ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ வேசியானவள்‌ 19, 21ம்‌ அதிகாரங்களின்‌ 
மணவாட்டியுடன்‌ நேரெதிராக ஒப்பிடப்பட்டிருக்கின்றாள்‌:” 
வேசியானவள்‌ செல்வப்‌ பெருக்குடன்‌ உடுத்துவிக்கப்பட்டிருக்கின்றாள்‌; 
மணவாட்டியானவள்‌ நீதியினால்‌ உடுத்துவிக்கப்பட்டிருக்கின்றாள்‌. 
வேசியானவள்‌ காமத்தினால்‌ தூண்டப்பட்டிருக்கின்றாள்‌. 
மணவாட்டியானவள்‌ அன்பினாள்‌ தூண்டப்பட்டிருக்கின்றாள்‌. 
வேசியானவள்‌, பாலுறவை ஒப்பந்தத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ பகிர்ந்து 
கொடுக்கின்றாள்‌; மணவாட்டியானவள்‌ ஒப்புக்கொடுத்தலினால்‌ அன்பைப்‌ 
பொழிகின்றாள்‌. வேசியானவள்‌ சுயத்தை மையங்கொண்டிருக்கின்றாள்‌; 
மணவாட்டியானவள்‌ தனது கணவரை (இயேசுவைப்‌ பற்றி அக்கறை 
கொண்டிருக்கின்றாள்‌.”” இவ்விருவரும்‌ குணத்திலும்‌, நிலைப்பாட்டிலும்‌, 
அடைவிடத்திலும்‌ மாறுபடுகின்றனர்‌. 

இரண்டு வசனங்கள்‌, பாபிலோனில்‌ இருந்து கவர்ச்சிகரமான 
முகவெட்டைக்‌ கிழித்தெறிந்து, அதன்‌ உண்மை நிலையை 
வெளிப்படுத்துகின்றன: 4ம்‌ வசனத்தில்‌ இவள்‌ ஒரு பொற்பாத்திரத்தைப்‌ 
பிடித்துள்ளவளாக, அது புதுக்கிளர்ச்சியூட்டும்‌ பானத்தினால்‌ பொங்கி 





வழிந்துள்ளது போன்ற நிலையில்‌ அவள்‌ தருவதாகச்‌ சித்தரிக்கப்‌ 
படுகின்றாள்‌. நெருங்கிப்‌ பரிசோதிக்கையில்‌, அந்தப்‌ பாத்திரம்‌, 
“வேசித்தனமாகெ அருவருப்புகளாலும்‌, அசுத்தத்தாலும்‌ 
நிறைந்திருந்ததாக” காணப்படுகிறது. அந்த வேசி, கேளிக்கையை 
அளிக்கிறாள்‌, ஆனால்‌ அவள்‌ கொடுப்பது அசுத்தமானதாக இருக்கிறது. 
அவளது உண்மையான குணத்தைப்‌ பற்றி மிகவும்‌ வெளிப்படுத்துகிற 
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கூற்று 6ம்‌ வசனத்தில்‌ காணப்படுகிறது: “அந்த ஸ்திரீ பரிசுத்தவான்களின்‌ 
இரத்தத்தினாலும்‌, இயேசுவினுடைய சாட்சிகளின்‌ இரத்தத்தினாலும்‌ 
வெறிகொண்டிருக்கிறதைக்‌ கண்டேன்‌” (வசனம்‌ 6௮). “பரிசுத்தவான்கள்‌” 
மற்றும்‌ “இயேசுவினுடைய சாட்சிகள்‌?” 
மோசம்போக்கும்‌ கொடுஞ்செயல்களை எதிர்த்து நின்றிருந்தனர்‌, இது 
அவளுக்குக்‌ கோபமூட்டியது. அவள்‌ தனது “வசீகரத்திற்கு”” எதிர்ப்பு 
சக்தியைக்‌ கொண்டிருந்தவார்களைக்‌ கொலை செய்வதில்‌ வெறித்தனமான 


அகியோர்‌, அவளது 


மகிழ்ச்சியடைந்தாள்‌. 
எனது பாட்டி என்னிடத்தில்‌, “ “Pretty is” as ‘pretty does’ 


” என்று 
கூறுவதுண்டு. மகா வேசியானவள்‌ வெளிப்பார்வைக்கு அழகு 
நிறைந்தவளாகக்‌ காணப்பட்டிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவளது நடவடிக்கைகள்‌ 


அவளது அழகற்ற தன்மையை வெளிப்படுத்தின. 


நகரம்‌ 

ராயார்களின்‌ ரோமாபுரிக்கு “அழகற்ற தன்மை” என்ற வார்த்தையைப்‌ 
பயன்படுத்துதல்‌ என்பது கடினமானதாக இருப்பதில்லை. ரோமாபுரியின்‌ 
சொந்த வரலாற்றாளர்களின்‌ கூற்றுப்படியேகூட, அது - ஒளித்து 
வைக்கப்பட்ட நிலையில்‌ இன்றி, வெளிப்படையாகவே நடைமுறையில்‌ 
ஒழுக்கவீனத்தைக்காண்பித்த* - இழிகேடானவர்களின்‌ இருப்பிடமாய்‌ 
இருந்தது. ரோம வரலாற்றாளரான டேசிட்டஸ்‌ என்பவர்‌, ரோமாபுரியை 
“உலகமுழுவதிலும்‌ உள்ள பயங்கரமான மற்றும்‌ வெட்கக்‌ கேடான 
விஷயங்களனைத்தும்‌ ஒன்றுகூடி வசிக்க ஒரு இல்லத்தைக்‌ கண்ட” இடம்‌ 
என்று விவரித்தார்‌.” செனெகா என்ற தத்துவஞானி, ரோமாபுரியை “ஒரு 
அசுத்தமான சாக்கடை” என்று அழைத்தார்‌.” 

ரோமாபுரியானது, “வேசுிகளுக்கெல்லாம்‌ தாய்‌?” என்று 
அழைக்கப்பட்டது, ஏனெனில்‌ அதன்‌ தேவ பக்தியற்ற செல்வாக்கானது 
உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ பரவியிருந்தது. ஸ்வீட்‌ என்பவர்‌, “ரோமாபுரிக்குக்‌ 
கீழ்பட்டிருந்த சகல இனங்களிலும்‌ இருந்த எல்லா றா! [வேசி]களும்‌ 
ரோமாபுரியின்‌ பிள்ளைகளாய்‌ இருந்தனர்‌; சகல மாகாணங்களிலும்‌ இருந்த 
எல்லாக்‌ குற்றங்களும்‌ மூடநம்பிக்கைகளும்‌ அவளது மார்பிலிருந்தே 
உறிஞ்சப்பட்டன” என்று எழுதினார்‌. 

மேலும்‌, ரோமாபுரியானது பரிசுத்தவான்‌௧ளைக்‌ கொலைசெய்த 
செயலுக்குப்‌ பொறுப்பாளியாய்‌ இருந்தது. நீரோவின்‌ அக்கிரம 
மிகுதியானது அவனது சொந்தக்‌ குடிமக்களையே நலிவுறச்‌ செய்திருந்தது. 
டொமீஷியனின்‌ ஆணைகள்‌, பேரரச வணக்கத்தை மறுத்தல்‌ என்பதை, 
மரணதண்டனை விதிக்கப்படக்கூடிய குற்றமாக்கியிருந்தன. 


பாதுகாப்பு 

மீண்டுமாக நாம்‌, இந்த வேசி ரோமாபுரியைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமானவற்றைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்துகன்றாள்‌, இவள்‌ நமது வழியில்‌ 
வருகிற எந்த சோதனையையும்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்துகின்றாள்‌ என்று 
கூறுகின்றோம்‌. இந்த சோதனைகளினால்‌ மோசம்போக்கப்படுவதைத்‌ 
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குவிர்ப்பதற்கு நாம்‌, இவற்றின்‌ உண்மை நிலையில்‌ இவை எவ்வாறு உள்ளன 
என்று காணவேண்டும்‌. வேசியானவள்‌ தடை செய்யப்பட்ட 
சந்தோஷங்களை வாக்களிக்கின்றாள்‌, ஆனால்‌ “அவள்‌ காலடிகள்‌ 
மரணத்துக்கு இறங்கும்‌” (நீதிமொழிகள்‌ 2:5௮). பகுத்தறியும்‌ கண்ணானது, 
கவர்ச்சிக்கும்‌ நற்தன்மைக்கும்‌ இடையில்‌, கடந்து செல்லும்‌ விஷயத்திற்கும்‌ 
என்றென்றைக்கும்‌ உள்ள விஷயத்திற்கும்‌ இடையில்‌ வித்தியாசப்படுத்தக்‌ 
கற்றுக்கொள்கிறது. சோதனைகள்‌ தெளிவாகக்‌ காணப்படும்போது, 
அவைகள்‌ ஈர்ப்புள்ளவைகளாய்‌ இராமல்‌, வெறுப்பூட்டுபவைகளாய்‌ 
இருக்கின்றன. 


அவளது அழிவு தாமதப்படாது (17:1) 
மூன்றாவது, மகா வேசியினால்‌ மோசம்போக்கப்படுவதில்‌ இருந்து 
நம்மைக்‌ காத்துக்கொள்வதற்கு நாம்‌, அவளது அழிவு நிச்சயமானதாக 
உள்ளது என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்வது அவசியமாக உள்ளது. 


அழிவு (Ruin) 

தரிசனத்தில்‌, அவளது நிலைப்பாடானது பொறாமை கொள்ளத்‌ 
தக்கதாகத்‌ தோன்றுகிறது; அவள்‌ “தான்‌ விரும்பியதைச்‌ சாதித்ததாக” 
காணப்படுகின்றாள்‌ - ஆனால்‌ நாம்‌, இந்த தரிசனத்தின்‌ நோக்கம்‌ பற்றிய 
நமது பார்வையை/கண்ணோக்கை இழந்துவிடக்‌ கூடாது. தூதன்‌, “மகா 
வேசிக்கு வருகிற ஆக்கினையை [நியாயத்தீர்ப்டை]” காண்பித்தார்‌ (17:1). 
பழைய பழமொழியொன்று, “The bigger they are, the harder they fall” 
[“பெரியவன்‌ விழுந்தால்‌, வீழ்ச்சியும்‌ பெரியதாய்‌ இருக்கும்‌] என்று 
கூறுகிறது. அந்தப்‌ பழமொழி கோலியாத்துக்கு ஏற்புடையகாயிருந்தது. அது 
மகா பாபிலோனுக்கும்‌ ஏற்புடையதாக உள்ளது. 


ரோமாபுரி (Rome) 

இந்தத்‌ தரிசனம்‌, முதல்‌ நூற்றாண்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு, “தோற்றங்கள்‌ 
நிலைப்பதில்லை, ரோமாபுரியின்‌ நாட்கள்‌ எண்ணப்பட்டுள்ளன” என்று 
கூறிற்று. 7. W. இராபர்ட்ஸ்‌ என்பவர்‌, “சபை அச்சம்‌ கொண்டிருந்த 
அதிகாரம்‌ நிறைந்த முகவரான ரோமாபுரி நகரம்‌ மற்றும்‌ பேரரசு 
ஆகியவற்றிற்கு முன்னுரைக்கப்பட்ட அழிவு பற்றி யோவானுக்குக்‌ 
காண்பிக்கப்பட்டது என்பதைத்‌ தவிர வேறு எந்த முடிவும்‌ 
சாத்தியமானதாகக்‌ காணப்படுவதில்லை”” என்று குறிப்பிட்டார்‌. 


பரிகாரம்‌ (Remedy) 

இன்றைய நாட்களில்‌ வாழும்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு இந்தத்‌ தரிசனமானது, 
“பாவத்தின்‌ சந்தோஷங்கள்‌ அறித்தியமானவைகளாய்‌ இருக்கின்றன” 
(எபிரெயர்‌ 11:25), மற்றும்‌ முடிவில்‌ அவை மரணத்தை மாத்திரமே 
கொண்டு வருகின்றன (ரோமர்‌ 6:23) என்று அறிவிக்கிறது. இவ்விதமாக, 
அப்போஸ்தலரான யோவான்‌ தேவனுடைய பிள்ளையாய்‌ உள்ள 
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ஒவ்வொருவருக்கும்‌ பின்வருமாறு வேண்டுகோள்‌ விடுத்தார்‌, 


உலகத்திலும்‌ உலகத்திலுள்ளவைகளிலும்‌ அன்புகூராதிருங்கள்‌; 
ஒருவன்‌ உலகத்தில்‌ அன்புகூர்ந்தால்‌ அவனிடத்தில்‌ பிதாவின்‌ 
அன்பில்லை. ஏனெனில்‌, மாம்சத்தின்‌ இச்சையும்‌, கண்களின்‌ 
இச்சையும்‌, ஜீவனத்தின்‌ பெருமையுமாகிய உலகத்திலுள்ளவைக 
ளெல்லாம்‌ பிதாவினாலுண்டானவைகளல்ல, அவைகள்‌ உலகத்தினா 
லுண்டானவைகள்‌. உலகமும்‌ அதின்‌ இச்சையும்‌ ஒழிந்துபோம்‌; 
தேவனுடைய சித்தத்தின்படி செய்றெவனோ என்றென்றைக்கும்‌ 
நிலைத்திருப்பான்‌ (1 யோவான்‌ 2:15-17). 


முடிவுரை 


மகா வேசியினால்‌ மோசம்போக்கப்படுவதைக்‌ தவிர்ப்பதற்கு, “நீங்கள்‌ 





உலகத்தினால்‌ மயக்கப்பட்டுவிடாதிருக்கும்படி, இயேசுவின்மீது உங்கள்‌ 
கண்களை வைத்திருங்கள்‌” என்பது போன்ற பிற பரிந்துரைகளும்‌ தரப்பட 
முடியும்‌. இருப்பினும்‌ இந்த வேளைக்கு, நமது வேதவசனப்‌ பகுஇயினால்‌ 
கருத்தாகத்‌ தெரிவிக்கப்பட்டுள்ள மூன்று ஆலோசனைக்‌ குறிப்புகளை நாம்‌ 
வலியுறுத்துகின்றோம்‌: (1) பாவத்தின்‌ சந்தோஷங்களைக்‌ குறைத்து 
மதிப்பிடாதீர்கள்‌; அவைகள்‌ சோதிப்பவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. 
(2) பாவத்தின்‌ உண்மையான இயல்பைப்‌ புறக்கணித்து விடாதீர்கள்‌; அது 
சீர்குலையச்‌ செய்வதாக உள்ளது. (3) இந்த உலகத்தின்மீது அன்பு 
கூராதிருங்கள்‌; இது கடந்து செல்வதாக உள்ளது. 

மாம்சத்தின்‌ பலவீனம்‌ பற்றிப்‌ பவுல்‌ அறிந்திருந்தார்‌ (ரோமர்‌ 7:14, 15). 
அவர்‌ தமது சரீரத்தைத்‌ தொடர்ந்து ஒழுங்குக்கு உட்படுத்த - அதைக்‌ 
கீழ்ப்படியச்‌ செய்ய - வேண்டியதாயிற்று, இல்லையென்றால்‌, பிறருக்குப்‌ 
பிரசங்கித்த பின்பு, அவர்‌ தாமே இழந்துபோகப்பட்டவராய்‌ 
இருந்திருப்பார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 9:27). பவுல்‌ தமது மாம்சத்துடன்‌ இவ்வாறு 
யுத்தம்‌ செய்வதைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்றால்‌, நாம்‌ எவ்வளவு அதிகமாய்‌ 
அதைக்‌ கொண்டிருப்போம்‌! 

மத்திய காலங்களில்‌, ஸ்பெயின்‌ நாட்டில்‌ தண்டனை விதிப்பவர்கள்‌, 





“கன்னிப்பெண்‌” என்று அழைக்கப்பட்ட சித்திரவதைக்‌ கருவியொன்றைப்‌ 
பயன்படுத்தினர்‌. அது அலங்காரமான உடையணிந்த அழகு மிக்க 
பெண்வடிவம்‌ கொண்டிருந்தது. அதன்‌ முகத்தில்‌ அழைப்பு விடுக்கும்‌ 
புன்முறுவல்‌ ஒன்றிருந்தது, மற்றும்‌ அதன்‌ கைகள்‌ விரித்து 
நீட்டப்பட்டிருந்தன, குற்றவாளி, “அந்தக்‌ கன்னிப்‌ பெண்ணை முத்தம்‌ 
இடும்படி” அந்தப்‌ பொம்மையின்‌ கைகளுக்குள்‌ கள்ளப்படுவான்‌. பின்பு 
அந்தப்‌ பொம்மையானது அவனை மரணத்தழுவலாகக்‌ கட்டிப்பிடித்துக்‌ 
கொள்ளும்‌, அப்போது அவன்‌ அதில்‌ ஒளித்து வைக்கப்பட்டுள்ள 
நூற்றுக்கணக்கான கத்திகளால்‌ குத்தப்படுவான்‌.”' அதுபோலவே, மகா 
பாபிலோனும்‌, தனது தடை செய்யப்பட்டுள்ள சந்தோஷங்களை அனுப 
விக்கும்படி மனிதர்களை வரவேற்கையில்‌, அழகு மிகுந்த முகம்‌ ஒன்றைக்‌ 
கொண்டுள்ளதாகக்‌ காணப்படுகிறது. இருப்பினும்‌, கடைசியில்‌, அவள்‌ 
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அவர்களை ஆயிரக்கணக்கான வருத்தங்களைக்‌ கொண்டு குத்தி, 
அவர்களின்‌ ஆத்துமாக்களை நரகத்திற்கு அனுப்புகின்றாள்‌ (ரோமர்‌ 6:23). 
அவள்‌ அழைக்கும்போது, தப்பியோடுங்கள்‌! (1 கொரிந்தியர்‌ 6:18; 10:14; 
1 தீமோத்தேயு 6:11; 2 தீமோத்தேயு 2:22). 








போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 

பக்கம்‌ 22ல்‌ காணப்படும்‌ “இரண்டு மிருகங்கள்‌ (வலுசர்ப்பத்தின்‌ 
கூட்டாளிகள்‌)” என்ற வரைவட்டவணையைக்‌ காணவும்‌. நீங்கள்‌, 
பாபிலோனை வலுசர்ப்பத்தின்‌ மூன்றாவது கூட்டாளியாக இந்த 
வரைவட்டவணையில்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ள விரும்பலாம்‌: முகல்‌ பத்தியில்‌ 
நீங்கள்‌ “மகா பாபிலோன்‌, மகா வேசி” என்று எழுதிக்கொள்ளக்‌ கூடும்‌. 
இரண்டாவது பத்தியில்‌ நீங்கள்‌, “சோதனை மற்றும்‌ மயக்கிக்‌ கவருதல்‌” 
(“கிறிஸ்துவுக்கு எதிரான வாழ்வுப்பாணி”) என்பதைக்‌ கொண்டிருக்கக்‌ 
கூடும்‌. மூன்றாவது பத்தியில்‌ பின்வரும்‌ வார்த்தைகளைக்‌ கொண்டிருக்கக்‌ 
கூடும்‌: “ரோமாபுரி நகரம்‌ தனது உலகளாவிய ஜனரஞ்சகத்‌ தன்மையுடன்‌.” 
கடைசிப்‌ பத்தியானது “மோசம்போக்குதல்‌: மாம்சத்தின்‌ மயக்கம்‌” 
என்பகைக்‌ கொண்டிருக்கக்கூடும்‌. 

இந்தப்‌ பாடத்திற்குப்‌ பயன்படுத்தக்கூடிய பிற தலைப்புகள்‌ 
பின்வருமாறு: “மகா பாபிலோன்‌ வீழ்ந்தது!” “நபர்த்துவப்படுத்தப்பட்ட 
சோதனை”; அல்லது “துன்மார்க்கத்தின்‌ முகபாவனை. ” வில்லியம்‌ பார்க்ளே 
என்பவர்‌, “வேசியாகிப்போன ஒரு நகரம்‌?” என்ற தலைப்பைக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. “மகா வேசியின்‌ ஆட்சியும்‌ அழியும்‌” என்பது (பீஸ்லீ - 
முர்ரே என்பவரிடமிருந்து தழுவப்பெற்ற) இன்னொரு சாத்தியக்கூறாக 
உள்ளது. விளையாட்டுத்தனமான தலைப்புகள்‌ உங்களுக்கு விருப்பமாய்‌ 
இருந்தால்‌, இங்கு அப்படிப்பட்ட ஒன்று தரப்படுகிறது: “தவறான எல்லா 
இடங்களிலும்‌ அன்பிற்காகக்‌ கண்ணோக்குதல்‌. ” 


குறிப்புகள்‌ 

'தொலைக்காட்சி பற்றிய விவரிப்பு ஏற்புடையதல்லாத ஒரு சமூகத்தில்‌ நீங்கள்‌ 
வாழ்ந்தால்‌, பேரழிவின்‌ செய்தியுடன்‌ மூன்று மனிதர்கள்‌ ஒரு கிராமத்தினுள்‌ ஒருவர்‌ 
பின்‌ ஒருவராக ஓடி வருதல்‌ பற்றி நீங்கள்‌ சித்தரிக்கலாம்‌: முதல்‌ மனிதர்‌, பேரழிவு 
நடந்தது என்பதை மாத்திரம்‌ அறிகின்றார்‌. இரண்டாவது மனிதர்‌ ஒருசில 
உண்மைகளைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌. கடைசியாக, மூன்றாவது மனிதர்‌ விவரங்களைக்‌ 
கொடுக்கக்கூடியவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. £இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ முன்னதாகக்‌ 
காணப்படும்‌, “காணுங்கள்‌, கவனியுங்கள்‌, மற்றும்‌ கற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌” என்ற 
பாடத்தை மறுகண்ணோட்டமிடவும்‌. விசேஷமாக, இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ வேறொரு 
பக்கத்தில்‌ உள்ள “இரண்டு மிருகங்கள்‌ (வலுசர்ப்பத்தின்‌ கூட்டாளிகள்‌)” என்ற 
வரைவட்டவணையை மீண்டும்‌ கண்ணோக்கவும்‌. இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ 
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காணப்படும்‌ “மாபெரும்‌ வஞ்சனையாளன்‌” என்ற பாடத்தை மறுகண்ணோட்ட 
மிடவும்‌. மீண்டும்‌ அந்தப்‌ பாடத்தில்‌ உள்ள வரைவட்டவணையைக்‌ காணவும்‌. 
“நீங்கள்‌ இந்தப்‌ பாடத்தை ஒரு வகுப்பில்‌ அல்லது ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ 
பயன்படுத்தினால்‌, உங்கள்‌ நாட்டில்‌ பெரும்பாலான மனிதர்கள்‌, கவர்ச்சி 
நிறைந்துள்ளதாகக்‌ காணும்‌ ஏதாவதொரு பெண்ணின்‌ பெயரைப்‌ பயன்படுத்த 
விரும்பலாம்‌. மகா பாபிலோன்‌ ஒரு பெண்ணாகச்‌ சித்தரிக்கப்படுவதால்‌, ஒரு 
பெண்ணின்‌ விவரிப்பை நான்‌ பயன்படுத்துகிறேன்‌; ஆனால்‌ உரையைக்‌ 
கேட்பவர்களில்‌ உள்ள பெண்களின்‌ பயன்பாட்டிற்காக, நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பகுதியில்‌ 
கவர்ச்சிகரமான ஆண்‌ என்று கருதப்படும்‌ யாரேனும்‌ ஒருவருடைய பெயரைப்‌ 
பயன்படுத்தவும்‌ விரும்பலாம்‌. “ஏழாவது கலசம்‌ பாபிலோன்மீது செயல்தாக்கம்‌ 
கொண்டதாக இருந்திருக்கலாம்‌ (16:17-19) - ஆனால்‌ இது ஒரு முக்கியமான 
விவரமாக இருப்பதில்லை. 21:9ல்‌, கிறிஸ்துவின்‌ மணவாட்டி என்ற இன்னொரு 
பெண்ணை அறிமுகப்படுத்துவதற்கு இதே போன்ற மொழிநடை 
பயன்படுத்தப்பட்டது என்பதே முக்கியமானதாக உள்ளது. இவ்விரு 
பெண்களையும்‌ ஒப்பிட்டுப்பார்க்கும்படி நாம்‌ எதிர்பார்க்கப்படுகின்றோம்‌ என்பது 
உறுதி. இதைப்‌ பற்றிய அதிகமான விஷயங்களை நாம்‌ பிற்பாடு காண்போம்‌. “மகா 
பாபிலோனுக்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள உருவகத்தின்‌ பெரும்பான்மைப்‌ 
பாகமானது, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ ஐப்பிராத்து நதிக்கரையில்‌ இருந்த பாபிலோனைப்‌ 
பற்றிய உருவகத்தைப்‌ போன்றதாகவே உள்ளது. எடுத்துக்காட்டாக, 1ம்வசனத்தை 
எரேமியா 51:13உடன்‌ ஒப்பிட்டுக்‌ காணவும்‌. “ரோமாபுரியானது திரளான 
குண்ணீர்கள்‌ அருகே அமைந்திராதபடியால்‌, இந்த வேசி எனப்படுவது 
ரோமாபுரியாக இருக்க முடியாது என்று சில எழுத்தாளர்கள்‌ கூறியுள்ளனர்‌. 
இருப்பினும்‌, 15ம்‌ வசனமானது, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ 
தண்ணீர்களையல்ல, ஆனால்‌ மக்களையே குறிப்பிட்டார்‌ என்று நாம்‌ அறியும்படி 
செய்கிறது. “முன்பே நாம்‌ இதேபோன்ற விஷயங்களைக்‌ கவனித்துள்ளோம்‌: 5:9; 
7:9; 10:11; 11:9; 13:7; 14:6. நான்கு சொற்றொடர்களின்‌ பயன்பாடு, மனிதகுலம்‌ 
முழுமையும்‌ உள்ளடக்கியது என்ற கருத்திற்கு மறுவலிவூட்டுகிறது. (“நான்கு” 
என்பது மனிதத்துவத்தின்‌ எண்ணாக உள்ளது.) “ஜனங்கள்‌, கூட்டங்கள்‌, ஜாதிகள்‌, 
பாஷைக்காரர்‌” என்ற சொற்றொடரானது மனிதகுலம்‌ முழுமையையும்‌ பற்றிப்‌ 
பேசுவதற்காக வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. (நான்கு 
சொற்றொடர்கள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன - மற்றும்‌ “நான்கு” என்பது வாழ்வியல்‌ 
எண்ணாக, படைப்பின்‌ எண்ணாக உள்ளது.) உதாரணமாக 7:9; 11:9; 13:7; 14:6 
ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. ஒவ்வொரு முறையும்‌ மாறுபட்ட ஒரு முறைமை 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது.) இது இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ உள்கட்டான 
வடிவமைப்பிற்கான இன்னொரு உதாரணமாக உள்ளது. “மகா பாபிலோன்‌ பற்றிய 
விவரிப்பை பழைய ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள தீரு பற்றிய விவரிப்புடன்‌ (ஏசாயா 23:15-17) 
ஒப்பிட்டுக்‌ காணவும்‌. 'சாத்தியமான இடங்களில்‌ எல்லாம்‌ உள்ளூர்த்‌ 
குலைமைத்துவத்தைக்‌ தக்கவைத்துக்‌ கொள்ளுதல்‌ என்பது ரோமாபுரியரசின்‌ 
கொள்கையாக இருந்தது. இருப்பினும்‌ உள்ளூர்‌ அதிகாரிகள்‌ ரோமாபுரி 
அதிகாரிகளுக்குக்‌ கீழ்ப்பட்டவர்களாகவும்‌, அவர்கள்‌ ரோமாபுரியுடன்‌ 
ஒத்துழைக்கவில்லையென்றால்‌ நீக்கப்படக்கூடியவர்களாகவும்‌ இருந்தனர்‌. 
ரோமாபுரியின்‌ விருப்பத்திற்கு இணங்க ஆட்சிசெய்த அரசர்களுக்கு ஒரு 
உதாரணமாக, ஏரோது வம்சத்தைக்‌ கூறமுடியும்‌. 

"எரேமியா 51:7உடன்‌ ஒப்பிடவும்‌. '2“ஆவிக்குள்ளாகுதல்‌”” என்பது எதை 
அர்த்தப்படுத்துவதாக இருப்பினும்‌ (அடுத்த குறிப்பைக்‌ காணவும்‌), 
இவ்வசனப்பகுதியானது, தூதன்‌ யோவானை உடலுடன்‌ தூக்கிச்‌ சென்றார்‌ என்று 
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அனேகமாக அர்த்தப்படுத்துவதில்லை. வசனப்பகுதியில்‌ பின்தொடரும்‌ காட்சிக்கு 
அவர்‌ சிந்தையில்‌ “கொண்டுபோகப்பட்டார்‌.” “மூல வசனத்தில்‌ “ஆவிக்குள்‌” என்று 
மாத்திரம்‌ உள்ளது: திட்டவட்டச்‌ சுட்டுச்சொல்‌ (“th”) பயன்படுத்தப்படவில்லை, 
மற்றும்‌, “ஆவி?” என்ற வார்த்தையானது பெரிய எழுத்துடன்‌ 
தொடங்கப்படவேண்டுமா அல்லது என்பது பற்றி எந்தக்‌ குறிப்பும்‌ காணப்படுவதும்‌ 
இல்லை. “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 1” என்ற புத்தகத்தில்‌ “மனுஷகுமாரனுக்கு 
ஒப்பானவர்‌” என்ற பாடத்தில்‌ 1:10ன்‌ மீதான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. இதே 
வார்த்தை 4:2 மற்றும்‌ 21:10ல்‌ காணப்படுகிறது. '*வேசி அந்த இடத்தில்‌ 
இருந்தபடியால்‌, யோவான்‌ அங்கு எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டார்‌ என்று பல 
எழுத்தாளர்கள்‌ நம்புகின்றனர்‌. இது சாத்தியமானதாகவே உள்ளது, ஆனால்‌ இது 
“வனாந்தரம்‌” என்பதற்கு இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ முன்னதாகக்‌ காணப்படுவதில்‌ இருந்து 
மாறுபட்ட ஒரு அர்த்தத்தை அவசியப்படுத்தும்‌. “1ம்‌ வசனத்தில்‌ பெண்ணானவள்‌ 
“தண்ணீர்கள்‌ மீது அமர்ந்திருக்கின்றாள்‌”” என்று கூறப்படுவது பற்றியும்‌, 3ம்‌ 
வசனத்தில்‌ அவள்‌ “ஒரு சிவப்பு நிறமான மிருகத்தின்மீது அமர்ந்திருக்ன்றாள்‌” 
என்று கூறப்படுவது பற்றியும்‌ கவலை கொள்ளவேண்டாம்‌. மனிதகுலத்துடனான 
அவளது உறவின்படி அவள்‌ திரளான தண்ணீர்கள்மீது அமர்ந்தாள்‌, பேரரசுடனான 
அவளது உறவின்படி அவள்‌ மிருகத்தின்மீது அமர்ந்தாள்‌. தரிசனம்‌ ஒன்றில்‌, உருவகம்‌ 
என்பது நெகிழ்ச்சியுடன்‌ உள்ளது; இது அறிவிப்பு எதுவுமின்றி மாறக்கூடும்‌ (9ம்‌ 
வசனத்தில்‌ இந்தப்‌ பெண்‌ மிருகத்தின்‌ தலைகனின்மீது அமர்ந்திருப்பதாக 
மறைமுகமாய்‌ உணர்த்தப்படுறெது, இது அமர்வதற்கு இயல்பற்ற இடமாக உள்ளது 
- ஆனால்‌ நாம்‌ இதை நேரடி அர்த்தமாக எடுத்துக்கொள்ளக்‌ கூடாது). '*இது 
வலுசர்ப்பம்‌ என்று சிலர்‌ நினைக்கின்றனர்‌ (வலுசர்ப்பத்திற்கு, ஏழு தலைகளும்‌ பத்து 
கொம்புகளும்‌ இருந்தன); ஆனால்‌ நாம்‌ காணப்போகின்றபடி, வசனப்பகுதியை 
மேலும்‌ கடந்து செல்லுகையில்‌, மிருகம்‌ (பேரரசு) என்பதே இந்த உருவகத்திற்கு 
நன்றாக பொருந்துகிறது. '“ஏழு தலைகளும்‌ மற்றும்‌ பத்து கொம்புகளும்‌ பற்றிய 
பொதுவான அடையாளத்துவ முக்கியத்திற்கு இப்புத்தகத்தின்‌ முதற்பகுதியில்‌ 
காணப்படும்‌, “காணுங்கள்‌, கவனியுங்கள்‌, கற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ 
காணவும்‌. இந்த அமைப்புகள்‌ 17ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌ விசேஷித்த 
முக்கியத்துவத்தை மேற்கொள்ளும்‌. இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ அடுத்த பாடத்தில்‌ 
காணவும்‌. '£12:3ல்‌ “சிவப்பு?” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தையானது 17:8ல்‌ “சிவப்பு” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள அதே கிரேக்க 
வார்த்தையாக இருப்பதில்லை; ஆனால்‌, இந்தச்‌ சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌, இவைகள்‌ 
ஒருபொருட்‌ பலசொற்களாக நினைக்கப்பட முடியும்‌. நிறம்‌ பற்றிய 
அடையாளத்துவ முக்கியத்துவத்திற்கு “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 3” என்ற 
புத்தகத்தில்‌ “உங்கள்‌ விரோதியை அறியுங்கள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. நாம்‌ 
13ம்‌ அதிகாரத்தைப்‌ படித்தபோது, இந்த “தூஷணப்பெயர்கள்‌”” என்பவை, 
அனேகமாக, பேரரசர்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தாங்களே சூட்டிக்கொண்ட தெய்வீகப்‌ 
பட்டப்பெயர்களாய்‌ இருந்திருக்கலாம்‌ என்று நாம்‌ கருத்துத்‌ தெரிவித்திருந்தோம்‌. 
இப்போது இந்த மிருகம்‌ “தூஷணப்‌ பெயர்களால்‌” நிறைந்திருந்தது என்ற 
உண்மையானது, தெய்வீகப்‌ பட்டப்‌ பெயர்களைத்‌ தூாஷணமாய்ப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ 
என்பது பேரரசு முழுவதிலும்‌ பரவியிருந்தது என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கலாம்‌. 
“சற்றுக்காலத்திற்கு/இந்த வேளையில்‌ பாபிலோன்‌ கட்டுப்பாட்டைக்‌ 
கொண்டிருந்தது. இந்த அதிகாரத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌, மிருகமானது அவள்மீது 
திரும்பும்‌. 

“இரகசியம்‌? என்ற வார்த்தையானது புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டபடி, வெளிப்படுத்துதல்‌ இன்றி அறியப்பட இயலாதவற்றைக்‌ 
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குறிக்கிறது. “வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌, 3” என்ற புத்தகத்தில்‌ “பெரிய செய்தியைக்‌ 
கொண்டிருந்த ஒரு சிறிய புத்தகம்‌” என்ற பாடத்தில்‌ 10:7க்கான குறிப்புகளைக்‌ 
காணவும்‌. 17:5ல்‌ “இரகசியம்‌” என்பது, பின்தொடரும்‌ பெயரை விவரிக்கும்‌ ஒரு 
சொற்றொடராகவோ அல்லது அந்தப்‌ பெயரின்‌ ஒரு பாகமாகவோ இருக்கக்கூடும்‌. 
KIV வேதாகமம்‌ இதைப்‌ பெயரின்‌ ஒரு பகுதியாக எடுத்துக்கொள்றெது; NASB 
வேதாகமம்‌ இதை அப்பெயரை விவரிக்கும்‌ ஒரு சொற்றொடராக எடுத்துக்‌ 
கொள்கிறது. எவ்வகையிலும்‌ இது, வேசியின்‌ பெயரை நேரடி அர்த்தமாக அல்ல, 
ஆனால்‌ அடையாளத்துவமாக எடுத்துக்கொள்ளவேண்டும்‌ என்பதைக்‌ குறிக்கிறது. 
**இரத்தாம்பரம்‌ பற்றி லூக்கா 16:19ஐக்‌ காணவும்‌. இயேசு பரிகாசம்‌ 
செய்யப்பட்டபோது அவர்மீது போடப்பட்ட அங்கி “சிவப்புநிறம்‌” கொண்டதாக 
இருந்தது என்று சுவிசேஷ விவரங்கள்‌ ஒன்றில்‌ (மத்தேயு 27:28, 29) 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. இரத்தாம்பரம்‌ மற்றும்‌ சிவப்பான அங்கி ஆயெவற்றிற்குப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்ட சாயம்‌ செலவுமிக்கதாக இருந்தபடியால்‌, அவ்வுடைகள்‌ விலை 
உயர்ந்தவையாக இருந்தன. “இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ முற்பகுதியில்‌ உள்ள “வானத்தின்‌ 
மத்தியிலே பிரசங்க மேடை ” என்ற பாடத்தில்‌ 14:8க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. 
Merrill C. Tenney, Proclaiming the New Testament: The Book of Revelation (Grand Rap- 
ids, Mich.: Baker Book House, 1963), 92. Robert Mounce, The Book of Revelation, The 
New International Commentary on the New Testament Series (Grand Rapids, Mich.: Wm. 
B. Eerdmans Publishing Co., 1977), 273. “James M. Efird, Revelation for Today (Nashville: 
Abingdon Press, 1989), 103. “Henry B. Swete, The Apocalypse of St. John (Cambridge: 
MacMillan Co., 1908; reprint, Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 
.4.), 220. இந்த மலைகள்‌ பின்வருமாறு: பாலட்டைன்‌, கேப்பிட்டோலின்‌, 
குயிரினால்‌, அவென்ட்டைன்‌, எஸ்குலைன்‌, விமினல்‌ மற்றும்‌ கேலியன்‌. 
பாலட்டைன்‌ மற்றும்‌ கேப்பிட்டோலின்‌ மலைகளுக்கு இடையில்தான்‌ 
ரோமாபுரியின்‌ சட்டப்பேரவை இருந்தது. இனி வெளிவரவிருக்கும்‌ 
“வெளிப்படுத்தின விசேஷேம்‌, 5” என்ற புத்தகத்தில்‌ ரோமாபுரியின்‌ வரைபடத்தில்‌ 
காணவும்‌. 2₹Homer Hailey, Revelation: An Introduction and Commentary (Grand Rapids, 
Mich.: Baker Book House, 1979), 350. உலகத்தில்‌ மற்ற (சில) நகரங்களும்‌ ஏழு குன்றுகள்‌ 
அல்லது ஏழு மலைகளின்மீது கட்டப்பட்டிருப்பதாகக்‌ கூறப்படுறைது. அது 
உண்மையாக இருந்தபோதிலும்‌, வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 17ல்‌ உள்ள விபரங்கள்‌ 
யாவற்றிற்கும்‌ “பொருந்துவதாக?” உடனடியாக சிந்தைக்கு வருவது, ஏழு 
குன்றுகளின்மீது கட்டப்பட்ட ரோமாபுரி நகரமேயாகும்‌. ஒரு மேற்கோள்‌ 
காண்பிக்கப்பட்டுள்ள ஒரு சில விளக்கவுரையாளர்கள்‌, தனித்தன்மை 
வாய்ந்தவர்களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌. “Bruce M. Metzger, Breaking the Code: Understand- 
ing the Book of Revelation (Nashville: Abingdon Press, 1993), 85. மகா பாபிலோன்‌ 
என்பவள்‌ தனது கணவனுக்கு (தேவனுக்கு) உண்மையற்று சோரம்‌ 
போனவளாயிராமல்‌, விபசாரியாகவே இருந்தாள்‌, அவள்‌ 17முதல்‌ 19வரையிலான 
அதிகாரங்களில்‌ மதரீதியான உருவகமாக சித்தரிக்கப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ ஒரு 
வர்த்தகரீதியான உயிர்ப்பொருளாகச்‌ சித்தரிக்கப்படுகின்றாள்‌. மதரீதியற்று 
இருத்தல்‌ என்பதே அவளது மதமாய்‌ இருந்தது: அதாவது, புகழையும்‌ 
செல்வத்தையும்‌ ஆராதித்தல்‌. Frank Pack, Revelation, Part 2, The Living Word Series 
(Austin, Tex.: R. B. Sweet Co., 1965), 16. கடந்த தலைமுறைகளில்‌, “மகா பாபிலோன்‌” 
என்பது ரோமன்‌ கத்தோலிக்க சபையைக்‌ குறிக்றெது என்பது மிகவும்‌ பிரபலமான 
விளக்கமாய்‌ இருந்தது. நம்மைத்‌ தேவனுடைய வழியில்‌ இருந்து விலக்குவதற்குச்‌ 
சாத்தான்‌ பயன்படுத்துகின்ற “மயக்கமூட்டும்‌” வழிகளில்‌ ஒன்றாக இது உள்ளது 
என்ற நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டை ஏற்படுத்துவதில்‌ எனக்கு மறுப்பு எதுவும்‌ 
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இல்லை. இருப்பினும்‌, கத்தோலிக்கத்தைக்‌ கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசியினால்‌ 
குறிப்பிட்டால்‌ இன்னும்‌ ஏற்புடையதாக இருக்கும்‌. இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ 
முற்பகுதியில்‌ காணப்படும்‌ “மாபெரும்‌ வஞ்சனையாளன்‌” என்ற பாடத்தில்‌ 





காணவும்‌. மகா பாபிலோன்‌ என்பவள்‌ தனது கணவனுக்கு (தேவனுக்கு) 
உண்மையற்று சோரம்‌ போனவளாயிராமல்‌, விபசாரியாக இருக்கின்றாள்‌. அவள்‌, 
17முதல்‌ 19வரையிலான அதிகாரங்களில்‌ மதரீதியான உருவகமாக 
சித்தரிக்கப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ ஒரு வர்த்தகரீதியான, அரசியல்ரீதியான 
உயிர்ப்பொருளாகச்‌ சித்தரிக்கப்படுகின்றாள்‌. மதரீதியற்று இருத்தல்‌ என்பதே 
அவளது மதமாய்‌ இருந்தது: அதாவது புகழையும்‌ செல்வத்தையும்‌ ஆராதித்தல்‌. 
“Clarence E. Macartney, Macartney’s Illustrations (New York: Abingdon Press, 1965), 
413-14. 217:6ல்‌ “ஆச்சரியப்பட்டு” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள [இது New 
Living Translation என்ற வேதாகமத்தில்‌ “8௩௭200” என்றும்‌ NASB வேதாகமத்தில்‌ ““ு௦1- 
dered” என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது] வார்த்தை 13:3ல்‌, மிருகத்தைப்‌ பார்த்து 
“அச்சரியப்பட்டவர்களை”” விவரிப்பதற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட அதே 
வார்த்தையாகவே உள்ளது. “7- என்பது, “fornication” (NASB வேதாகமத்தில்‌ 
இவ்வார்த்தை நஙறலாகிitர என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது) என்பதற்கு 
மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ “1121௦1” என்பதற்கும்‌ வேராக உள்ளது. மூலவசனத்தில்‌ ற௦111- 
என்பது, 1, 2, 4 மற்றும்‌ 5ம்‌ வசனங்களில்‌ ஐந்துமுறைகள்‌ காணப்படுகிறது. சில 
பதிப்புகள்‌ இவ்வசனங்களில்‌, ற௦ா- என்பதை “aie” என்று 
மொழிபெயர்த்துள்ளன, ஆனால்‌ “பல” என்பதற்குக்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ வேறு 
வார்த்தை உள்ளது. “Michael Wilcock, / Saw Heaven Opened: The Message of Revela- 
tion, The Bible Speaks Today Series (Downers Grove, IIl.: Intervarsity Press, 1975), 159. 
“நெற்றியில்‌ பெயர்கள்‌ (மற்றும்‌ பிற அடையாளங்கள்‌ அல்லது முத்திரைகள்‌) 
இடப்படுதலுக்கு நாம்‌ பல உதாரணங்களைக்‌ கொண்டிருக்கின்றோம்‌ (3:12; 7:3; 
9:4; 13:17; 14:1; 22:4). வேசியின்‌ பெயர்‌ ஒரு தலைப்பட்டையில்‌ எழுதப்படாமல்‌, 
அவளது நெற்றியிலேயே நேரடியாக எழுதப்பட்டிருப்பதாக நாம்‌ காணவேண்டும்‌ 
என்பதற்கு சாத்தியக்கூறு உள்ளது. ”*“அருவருப்புகள்‌” என்பது வேதவசனத்தில்‌, 
விக்கிரகாராதனையையும்‌ அதனுடன்‌ தொடர்புடைய நடைமுறைகளையும்‌ 
குறிப்பதற்கு அடிக்கடி பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது (உபாகமம்‌ 32:16; 2 இராஜாக்கள்‌ 
21:11; எரேமியா 44:22). விக்கிரகாராகனை என்பது பேரரச வணக்கத்துடன்‌ 
ஒன்றிணைந்த பகுதியாக இருந்தது. “விபசாரத்தைத்‌ துப்புரவாக்குதல்‌” என்ற 
சொற்றொடர்‌ அர்த்தம்‌ உள்ளதாகக்‌ காணப்படும்‌ பகுதியில்‌ நீங்கள்‌ வாழ்ந்தால்‌, 
அந்தச்‌ சொற்றொடரை இவ்விடத்தில்‌ நீங்கள்‌ கூறமுடியும்‌. “வேதவசனங்களில்‌, 
வேசி என்பது, வெளிப்படையான கீழ்ப்படியாமைக்கு உதாரணமாக, சீராகப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது (உதாரணத்திற்கு, நீதிமொழிகள்‌ 5:3-5; 23:27, 28; 
எரேமியா 5:7, 9; ஓசியா 3:3; 1 கொரிந்தியர்‌ 6:15, 16 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌). 
விபசாரியின்‌ பாவம்‌ என்பது பாலுறவு ரீதியான பாவங்கள்‌ பொதுவான 





கண்டனங்களில்‌ உள்ளடக்கப்பட்டிருக்றெது (உதாரணமாக கலாத்தியர்‌ 5:19). 
விபசார பாவத்தைப்‌ பற்றி இரண்டு காரியங்கள்‌ வலியுறுத்தப்பட வேண்டும்‌: 
(1) பாவங்களிலே மிகப்‌ பெரியதாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று அவசியமில்லை, (சிலர்‌ 
நம்புகிறமாதிரி), ஆனால்‌ இது ஆத்துமாவை அழிக்கக்கூடிய பாவமாக உள்ளது. 
(2) விபசாரியொருத்தி தனது பாவங்களில்‌ இருந்து மனந்திரும்பி, தேவனிடத்திற்குத்‌ 
திரும்பி, தனது வாழ்வை மாற்றிக்கொண்டால்‌ அவள்‌ மன்னிக்கப்படக்கூடும்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 6:9-11; எபிரெயர்‌ 11:31; யாக்கோபு 2:25 ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌). 
*(பேரரச வணக்கம்‌ உட்பட) புறதெய்வக்‌ கோவில்களில்‌ ஆராதனை என்பது 
பாலுறவு தொடர்பான பாவங்களை எவ்வித மாறுபாடுமின்றி உள்ளடக்கிற்று. 


225 


“விபசாரம்‌” என்ற வார்த்தையை, ஒருவர்‌ “ஒரு தகுதியற்ற காரணத்திற்காகத்‌ தமது 
திறமைகள்‌, தாலந்துகள்‌ அல்லது பெயர்‌ ஆகியவற்றை விற்றல்‌” என்பதைக்‌ 
குறிப்பிடுவதற்குப்‌ பொதுவான கருத்தில்‌ பயன்படுத்த முடியும்‌. 

“Mounce, 307. “This sentence and the next three were adapted from Hailey, 343. 
“12ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ சபையைக்‌ குறிப்பதிலிருந்து சற்றே மாறுபட்டுள்ள 
பெண்ணுடனும்‌ இவ்வேசி நேரெதிராக ஒப்பிட ப்படுகின்றாள்‌. “மற்ற நேர்மாறுகள்‌ 
ஏற்படுத்தப்படலாம்‌: வேசியானவள்‌ கனப்படுத்தப்பட்டாள்‌, மணவாட்டி 
துன்புறுத்தப்பட்டாள்‌ முதலிய, இவ்விரண்டும்‌ நகரத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகின்றன. 
ஒன்று “புதிய” பாபிலோனாக இருக்கையில்‌ இன்னொன்று “புதிய எருசலேமாக” 
உள்ளது (21:2) மணவாட்டி என்பது சபையைக்‌ குறிப்பதாக உள்ளது (குறிப்பாக 
சபையில்‌ உள்ள உண்மையுள்ளவர்களைக்‌ குறிக்கிறது. ““பரிசுத்தவான்கள்‌” மற்றும்‌ 
“சாட்சிகள்‌?” என்ற இருதரப்பாருமே வேசியால்‌ கொலை 
செய்யப்பட்டிருந்தபடியால்‌, இவ்விருதரப்பாருக்கும்‌ இடையில்‌ வித்தியாசம்‌ 
எதுவும்‌ ஏற்படுத்தப்படுவதில்லை. இது ரோமாபுரியால்‌ வேகசாட்சியாக மரணம்‌ 
அடைந்திருந்த ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரையும்‌ குறிப்பிடுவதற்கான கவிதைத்துவ 
வகையாக உள்ளது. “This sentence was adapted from Daniel Russell, Preaching the Apoca- 
lypse (New York: Abingdon Press, 1935), 197. “Tacitus Ann 15.44. Quoted in Mounce, 310. 
கொர்நேலியுஸ்‌ டேசிட்டஸ்‌ (இ.பி. ௦. 56 - .115) ஒரு ரோம அரசவை 
உறுப்பினராகவும்‌ மாபெரும்‌ ரோம வரலாற்றாளர்களில்‌ ஒருவராகவும்‌ இருந்தார்‌. 
இவர்‌ டொமீஷியனின்‌ சர்வாதிகார ஆட்சியின்கீழ்‌ வாழ்ந்திருந்தார்‌. மவுன்ஸ்‌ 
என்பவர்‌, “ரோமாபுரியின்‌ பேரரசியாயிருந்த மெஸ்ஸாலினா என்பவள்‌ தனது 
இளம்பிராயத்தில்‌, தன்னைப்‌ பற்றிப்‌ பிறர்‌ அறியாவண்ணம்‌, வெளிப்படையான? 
பொதுவான விபசாரத்தில்‌ ஈடுபட்டது என்ற கொடிய மற்றும்‌ அவக&ர்த்தியான 
விகார நடக்கை பற்றிய ஜீவனல்‌ என்பவரின்‌ விவரமானது, அந்தப்‌ பழங்கால நகரில்‌ 
இருந்த ஒழுக்கவீனத்தின்‌ ஆழத்தைச்‌ சுட்டிக்காண்பிப்பதாக உள்ளது” என்றும்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌. (1614.) “Quoted in William Barclay, The Revelation of John, vol. 2, rev. 
ed., The Daily Study Bible Series (Philadelphia: Westminster Press, 1976), 145. Lucius 
Annaeus Seneca (c. 4 B.C. - A.D. 65) என்பவர்‌ கிரேக்க நாட்டின்‌ ஸ்தோயிக்‌ 
பாரம்பரியத்தில்‌ மிகவும்‌ செல்வாக்குப்‌ பெற்றிருந்த தத்துவ எழுத்தாளர்களில்‌ 
ஒருவராயிருந்தார்‌. *'Swete, 217. “97, W. Roberts, The Revelation to John (The Apoca- 
lypse), The Living Word Commentary Series (Austin, Tex.: Sweet Publishing Co., 1974), 
136. 

This illustration was adapted from David F. Burgess, comp. Encyclopedia of Sermon 
Illustrations (St. Louis: Concordia Publishing House, 1988), 186. “நீங்கள்‌ இந்தப்‌ 
பாடத்தை ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ பயன்படுத்தினால்‌ உங்கள்‌ உரையைக்‌ 
கேட்பவர்களுக்கு, விசுவாசத்திலும்‌ கீழ்ப்படிதலிலும்‌ தேவனிடத்திற்கு ஓடிச்சென்று 
சேர்வது எப்படி என்று கூற நீங்கள்‌ விரும்பலாம்‌. இந்தக்‌ கருத்துக்களை நீங்கள்‌ ஒரு 
பிரசங்கத்தில்‌ பயன்படுத்தினால்‌ உங்கள்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்களைத்‌ தேவன்‌ 
ஆசீர்வதிக்கக்‌ கூடும்படிக்கு அவர்‌ “தேவனிடத்தில்‌ கட்டிச்‌ சேரும்படி” (யாக்கோபு 
4:8) அவர்களை ஊக்குவிக்க நீங்கள்‌ விரும்பலாம்‌. கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறாதவர்கள்‌ அசைச்‌ செய்தாக வேண்டும்‌ (மாற்கு 16:15, 16; நடபடிகள்‌ 2:36-88; 
கலாத்தியர்‌ 3:26, 27). வெதுவெதுப்பான நிலைக்கு வந்துவிட்ட கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
கர்த்தருக்குள்ளும்‌ கர்த்தருடைய சபைக்குள்ளும்‌ மறுபடியும்‌ கட்டி எழுப்பப்பட 
வேண்டும்‌ நடபடிகள்‌ 8:22; கலாத்தியர்‌ 6:1; யாக்கோபு 5:16). 
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மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 
ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 

. வலுசர்ப்பத்தின்‌ மூன்று கூட்டாளிகளைப்‌ பட்டியலிடவும்‌. 
அவைகள்‌ (சாத்தான்‌ தனது சித்தத்தை நாம்‌ செய்யவைக்க முயற்சி 
செய்யும்‌ வழிகள்‌ என்ற வகையில்‌) பிரதிநிதித்துவப்படுத்தும்‌ மூன்று 
அணுகுமுறைகள்‌ யாவை? 

. மகா வேசியினால்‌ மோசம்போக்கப்படுவதைத்‌ தவிர்ப்பதற்கு 
இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ மூன்று பரிந்துரைகள்‌ தரப்பட்டுள்ளன. அவற்றில்‌ 
முதலாவது என்ன? சோதனையானது “சோதிக்கக்‌ கூடியதாக” 
இருக்க முடியும்‌ என்பதை நீங்கள்‌ ஒப்புக்கொள்கின்றீர்களா? 

1ம்‌ வசனத்தில்‌ உள்ள “திரளான கண்ணீர்கள்‌” என்பதன்‌ அர்த்தம்‌ 
என்ன? 

. ஸ்திரீயானவள்‌ சிவப்பு நிறமான மிருகத்தின்மீது அமர்ந்திருந்தாள்‌. 
இந்தப்‌ பாடத்தின்படி, யோவானின்‌ நாட்களில்‌ இம்மிருகம்‌ எதைப்‌ 
பிரதிநிதித்துவப்படுத்திற்று? 

. வேசியானவள்‌ “மகா பாபிலோன்‌” என்று அழைக்கப்படுகின்றாள்‌. 
பாபிலோனின்‌ வரலாறு பற்றி நீங்கள்‌ அறிந்துள்ளவற்றைப்‌ பகிர்ந்து 
கொள்ளவும்‌. யூதத்துவச்‌ சிந்தையில்‌ பாபிலோன்‌ எதைப்‌ 
பிரதிநிதித்துவப்படுத்திற்று? 
17ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ “ 
குறிப்பிடப்படுவது யார்‌ அல்லது எது? சில சாத்தியக்கூறுகளாக 
உள்ளவை யாவை? இந்தப்‌ பாடத்தின்படி, யோவானின்‌ நாட்களில்‌ 
இந்த மகா பாபிலோன்‌ எதைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்திற்று? நீங்கள்‌ 
இதை ஓப்புக்கொள்கின்றீர்களா அல்லது கருத்து 
வேறுபடுகின்றீர்களா? 

்‌. இந்தப்‌ பாடத்தின்படி, இன்றைய நாட்களில்‌ மகா பாபிலோன்‌ 
என்பது, நமது வழிகளில்‌ சோதனைகளை நிரப்பும்‌ தேவபக்தியற்ற 
உலகமாக உள்ளது. சோதனை பற்றியும்‌ அதன்‌ மனதிற்கு 
இனியதன்மை பற்றியும்‌ கலந்துரையாடவும்‌. சாத்தான்‌ உங்கள்‌ 
பலவீனங்களை அறிந்தவனாக அவற்றைத்‌ தன்‌ சுயநலத்திற்குப்‌ 
பயன்படுத்த முயற்சி செய்கின்றான்‌ என்பதை நீங்கள்‌ 
ஒப்புக்கொள்கின்றீர்களா? 

















மகா பாபிலோன்‌: என்பதால்‌ 


. மகா வேசியினால்‌ மோசம்போக்கப்பட்டிருத்தலைத்‌ 
தவிர்ப்பதற்குத்‌ தரப்பட்டுள்ள இரண்டாவது பரிந்துரை என்ன? 

. விபசாரமானது உலகத்தினால்‌ அடிக்கடி, ஒரு சாதகமான 
ஆதரவான வெளிச்சத்தில்‌ முன்வைக்கப்படுகிறது, ஆனால்‌ அதைப்‌ 
பற்றி வேதாகமம்‌ போதிப்பது என்ன? விபசாரியொருத்தி, 
“மன்னிக்கப்பட முடியாத பாவத்தை” செய்திருக்கின்றாளா? 





விபசாரியொருத்தி இரட்சிக்கப்பட முடியுமா? ஆம்‌ என்றால்‌ 
எவ்வாறு? 
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10. பாலுறவு தொடர்பான விபசாரம்‌ தவிர வேறுவகையில்‌ “விபசாரம்‌” 


11. 


12. 
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செய்துள்ள குற்றம்‌ நம்மீது சுமத்தப்பட முடியுமா? இது 
நடைபெறக்கூடிய சில வழிமுறைகளைப்‌ பெயரிடவும்‌. 

மகா வேசியினால்‌ மோசம்போக்கப்பட்டிருத்தலைத்‌ 
தவிர்ப்பதற்குத்‌ தரப்பட்டுள்ள மூன்றாவது பரிந்துரை என்ன? 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 17 மற்றும்‌ 18ம்‌ அதிகாரங்களுக்கு, 
1 யோவான்‌ 2:15-17 ஒரு நல்ல தொகுப்புரையாக உள்ளது என்று 
கூறப்பட்டிருக்கிறது. இவ்வசனப்பகுஇயைப்‌ பற்றியும்‌ நமது 
வாழ்வில்‌ இதன்‌ நடைமுறைப்‌ பயன்பாடு பற்றியும்‌ கலந்துரை 


யாடவும்‌. 


(௪ FLD) றப TOPO Phi DroDle wooo mgIF ராய யாமஐ “92 ப1ுஐழ. பா பர 
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22 
விளக்கம்‌, ரகம்‌, மற்றும்‌ 
ஒளிரடடம்‌ 


(77:71, 6-14, 16] 


வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ அடையாளங்களை நாம்‌ 
புரிந்துகொள்ளப்‌ போராடிய வேளையில்‌, ஏவுதல்‌ பெற்ற விளக்கத்தினால்‌ 
நமது பணிப்பொறுப்பு அவ்வப்போது எளிதாக்கப்பட்டது. ஏழு குத்து 
விளக்குகள்‌ என்பவை ஆசியாவில்‌ இருந்த ஏழு சபைகளைக்‌ குறித்தன (1:20) 
மற்றும்‌ வலுசர்ப்பம்‌ என்பது சாத்தானாயிருந்தான்‌ (12:9) என்று அறிந்தது 
உதவியாயிருந்தது. வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகமானது இன்னும்‌ 
அதிகமாக விளக்கப்படுத்தியிருக்க வேண்டும்‌ என்று ஒருவேளை நீங்கள்‌ 
நினைக்கலாம்‌. அப்படியென்றால்‌, உங்கள்‌ விருப்பம்‌ 17ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ 
நிறைவேற்றப்படுகிறது, ஏனெனில்‌ இந்த அதிகாரத்தில்‌, இப்புத்தகத்தின்‌ 
வேறு எந்தப்‌ பகுதியைப்‌ பார்க்கிலும்‌ அதிகமாக விளக்கக்‌ கூற்றுக்களை நாம்‌ 
கொண்டுள்ளோம்‌. துரதிர்ஷ்டவசமாக, சில விளக்கங்கள்‌ 
அடையாளங்களைப்‌ புரிந்து கொள்வதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக 





கடினமானவைகளாக உள்ளன. 

வில்லியம்‌ பார்க்ளே என்பவர்‌, “17ம்‌ அதிகாரம்‌, வெளிப்படுத்தின 
விசேஷத்தின்‌ மிகக்‌ கடினமான அதிகாரங்களில்‌ ஒன்றாக உள்ளது” என்று 
கூறினார்‌. ஹோமர்‌ ஹெய்லி என்பவர்‌ 17:8-11வசனப்‌ பகுதியை, “இந்தப்‌ 
புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌ விளக்கியுரைப்பதற்கு ஒருவேளை மிகவும்‌ கடினமான 
பகுதி” என்று அழைத்தார்‌.” ஹென்றி ஸ்வீட்‌ என்பவர்‌, இவ்வசனப்‌ 
பகுதியானது “ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட தீர்வுகளைக்‌ கண்டறியக்‌ கூடிய ஒரு 
புதிராக உள்ளது” என்று கூறினார்‌.” எட்வர்டு மெக்டோவ்‌ல்‌ என்பவர்‌, “ஏழு 
இராஜாக்கள்‌” மற்றும்‌ “இருந்ததும்‌, இராததுமாயெ மிருகம்‌” ஆகியவை 
பற்றிய “புதிரின்‌ அர்த்தத்தை நம்மால்‌ யூகம்‌ செய்ய மாத்திரம்‌ முடியும்‌” 
என்று எழுதினார்‌.” 

நம்மில்‌ பெரும்பான்மையானவர்கள்‌, இறைவெளிப்பாட்டு 
இலக்கியத்தில்‌ பழக்கமற்றவர்களாய்‌ (மற்றும்‌ அதைக்குறித்து சங்கடப்‌ 
படுபவர்களாய்க்கூட) இருக்கின்றோம்‌ என்ற உண்மையில்‌ சிரமம்‌ 
இருக்கலாம்‌.” தூதனின்‌ வார்த்தைகள்‌ ஒருவேளை, முதல்‌ நூற்றாண்டுக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு அதிகம்‌ அர்த்தமாகி இருக்கலாம்‌. இந்த அதிகாரத்தின்‌ 
உண்மை நிலையைவிட நாம்‌ இதை அதிக சிக்கலாக்கும்‌ இன்னொரு 
சாத்தியக்கூறும்‌ உள்ளது. ஒருவேளை இவ்வசனப்பகுதியானது, ரோமப்‌ 
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பேரரசர்களைப்‌ பற்றி நாம்‌ எவ்வளவு அறிந்திருக்கின்றோம்‌ என்பது பற்றிய 
ஒரு வினாடி வினா (யர) நிகழ்ச்சியாய்‌ இருப்பதை நோக்கம்‌ கொண்டி ராது 
உள்ளது எனலாம்‌. 10முதல்‌ 12வரையுள்ள வசனங்களில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு 
தனித்தனி அரசரையும்‌ அடையாளம்‌ காணுதல்‌ என்பது அவசியமற்றதாக 
இருக்கலாம்‌. 

இந்தப்பாடத்தில்‌ நாம்‌, தூதத்துவ விளக்கத்தின்‌ மாறுபட்ட 
விவரிப்புகளை எடுத்துரைப்போம்‌. நாம்‌ அவ்வாறு செய்கையில்‌, 17முதல்‌ 
19வரையுள்ள அதிகாரங்களின்‌ பின்வரும்‌ ஆய்வுக்கருத்தைச்‌ சிந்தையில்‌ 
கொண்டிருக்க வேண்டியது அவசியமாகும்‌: “... அந்த ஏழு தூதரில்‌ ஒருவன்‌ 
வந்து என்னோடே பேசி: நீ வா, திரளான தண்ணீர்கள்மேல்‌ 
உட்கார்ந்திருக்றெ மகா வேசி ... வருகிற ஆக்கினைத்‌ தீர்ப்பை உனக்கு 
காண்பிப்பேன்‌” (17:1). 17ம்‌ அதிகாரமானது, வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
புத்தகம்‌ எழுதப்பட்டபோது அரியணையில்‌ இருந்த ராயன்‌ யார்‌ என்று 
அடையாளப்படுத்துவதையோ அல்லது “நீரோ ரெடிவிவஸ்‌” புராணம்‌ 
(அதாவது, நீரோ மீண்டும்‌ வருவார்‌ என்ற கருத்து) பற்றிய ஒரு கிறிஸ்தவ 
திரிபை, அளிப்பதையோ நோக்கமாகக்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. அழிவுக்கு 
ரோமாபுரியே தலைமைகதாங்கிற்று என்பதை யோவானின்‌ வாசகர்களுக்கு 
உறுதிப்படுத்துதல்‌ என்பதே நோக்கமாக உள்ளது மற்றும்‌, கர்த்தருக்கு 
விரோதமான எல்லா எதிர்ப்புகளும்‌ கடைசியில்‌ கீழே விழத்தள்ளப்படும்‌ 
என்பது நமக்குச்‌ செய்தியாக உள்ளது. 

17ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ மத்தியில்‌ நாம்‌ சிரமத்துடன்‌ நடக்கையில்‌, 1 & 2ம்‌ 
வசனத்தின்‌ ஆய்வுக்கருத்தைப்‌ பற்றிக்கொள்ளுங்கள்‌. அது நீங்கள்‌ யூகத்தின்‌ 
வெள்ளத்தினால்‌ அடித்துச்‌ செல்லப்படுதலில்‌ இருந்து உங்களைக்‌ காத்துக்‌ 
கொள்ளும்‌. 


தூதத்துவ விளக்கம்‌ (17:6-11) 

நமது முந்திய பாடத்தில்‌ யோவான்‌, சிவப்பு நிறமான மிருகத்தின்மீது 
அமர்ந்திருந்த ஒரு சிங்காரியான பெண்ணைக்‌ கண்டார்‌. அந்த நாட்களில்‌ 
அப்பெண்‌ ரோமாபுரி: நகரமாய்‌ இருந்தாள்‌, அதே வேளையில்‌ அந்த 
மிருகம்‌ என்பது ரோமப்பேரரசாக இருந்தது என்று நாம்‌ முடிவு செய்தோம்‌. 

யோவான்‌ அந்தப்‌ பெண்ணைக்‌ கண்டபோது, அவர்‌ “மிகவும்‌ 
அச்சரியப்பட்டார்‌” (வசனம்‌ 6ஆ).”N1V வேதாகமத்தில்‌ “1 was greatly aston- 
ished” [ “நான்‌ மிகவும்‌ திகைப்படைந்தேன்‌”] என்றுள்ளது. ஒருவேளை அந்த 
அப்போஸ்கலர்‌, தரதனுடைய வாக்குத்தத்தத்தின்‌ அடிப்படையில்‌, அக்கினி 
பற்றியெரியும்‌ ஒரு நகரத்தைக்‌ காணும்படி எதிர்பார்த்திருந்து, 
அதற்குப்பதில்‌ ஒரு பெண்ணானவள்‌ தனது அதிகாரங்களின்‌ உச்சத்தில்‌ 
இருந்ததைக்‌ கண்டதால்‌ திகைப்படைந்திருக்கலாம்‌. அவள்‌ தனது 
அதிகாரத்தையும்‌ தைரியத்தையும்‌ வெளியாக்கியதால்‌, அவள்‌ 
வெற்றிகொள்ளப்பட இயலாதவளாகத்‌ தோன்றியதால்‌, அவர்‌ திகைப்பில்‌ 
மூழ்கியிருக்கலாம்‌.” 

யோவானின்‌ பதில்செயலுக்குக்‌ காரணம்‌ எதுவாக இருந்தாலும்‌, அது 
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அந்தப்‌ பெண்ணைப்‌ பற்றியும்‌ அவளது வாகனம்‌ பற்றியுமான 
கலந்துரையாடலுக்கு ஒரு வாய்ப்பை அளித்தது: “அப்பொழுது 
தூதனானவன்‌ என்னை நோக்கி: ஏன்‌ ஆச்சரியப்படுகிறாய்‌? இந்த ஸ்திரீயினு 
டைய இரகசியத்தையும்‌,” ஏழு தலைகளையும்‌ பத்துக்‌ கொம்புகளையு 
முடையதாய்‌ இவளைச்‌ சுமக்கிற மிருகத்தினுடைய இரகசியத்தையும்‌ 
உனக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” (வசனம்‌ 7). யோவானின்‌ திகைப்பு அந்தப்‌ 
பெண்ணை நோக்கித்‌ திருப்பப்பட்டது, ஆனால்‌ தூதனானவர்‌, அந்த 
வேசியைப்‌ பற்றியும்‌ அந்த மிருகத்தைப்‌ பற்றியும்‌ விளக்கம்‌ அளிப்பதாக 
முன்மொழிந்தார்‌. அந்தப்‌ பெண்ணின்‌ வாகனத்தை விடுத்து, அவள்‌ 
குனிப்படப்‌ புரிந்துகொள்ளப்பட இயலாதவளாய்‌ இருந்தாள்‌ - இது நான்கு 
குதிரை வீரர்களும்‌ தங்கள்‌ குதிரைகளை விடுத்து தனிப்படப்‌ புரிந்து 
கொள்ளப்பட இயலாதவர்களாய்‌ இருந்தது போன்றதேயாகும்‌. 
தூதன்‌ பின்வருமாறு கூறத்தொடங்கினார்‌, 


நீ கண்ட மிருகம்‌ முன்னே இருந்தது, இப்பொழுது இல்லை; அது 
பாதாளத்திலிருந்து'' ஏறிவந்து, நாசமடையப்போகிறது. 
உலகத்தோற்றமுதல்‌'? ஜீவபுஸ்தகத்தில்‌'” பேரெழுதப்பட்டிராத 
பூமியின்‌ குடிகள்‌,!'* இருந்ததும்‌, இராமற்போனதும்‌, இனி 
இருப்பதுமாயிருக்கிற மிருகத்தைப்‌ பார்த்து ஆச்சரியப்படுவார்கள்‌ 
(வசனம்‌ 8). 


இந்த மிருகமானது “இருந்தது, இப்பொழுது இல்லை,” ஆனால்‌ அது 
இனி வரவிருந்தது என்று பலமுறை கூறப்படுகிறது. இது பல அர்த்தங்களைக்‌ 
கொண்டிருக்க முடியும்‌. நாம்‌ 13ம்‌ அதிகாரத்தைப்‌ படித்தபோது, கடலில்‌ 
இருந்து வந்த மிருகமானது, கிறிஸ்தவர்களுக்கு எதிரான அரசாங்கத்தை 
நபர்த்துவப்படுத்திற்று என்று சுட்டிக்காண்பித்தோம்‌. மேலும்‌ நாம்‌, நான்கு 
மிருகங்களின்‌ ஒன்றிணைந்த மிருக அம்சங்கள்‌, தானியேல்‌ சம்‌”” 





அதிகாரத்தின்‌ பாபிலோன்‌, மேதிய-பெர்சியா, கிரேக்க மற்றும்‌ 
ரோமப்பேரரசு ஆகியவற்றைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்தின என்றும்‌ 
கண்டோம்‌. நான்கில்‌ மூன்று பேரரசுகளும்‌ கடந்த காலத்தில்‌ இருந்தன 
என்பதால்‌, ஒரு கருத்தமைவில்‌, இந்த மிருகம்‌ “இப்பொழுது இல்லை” 
என்னப்பட்டது. இருப்பினும்‌, இன்னொரு கருத்தமைவில்‌, 
கிறிஸ்தவத்திற்கு எதிரான “புதிய மேம்பட்ட” அரசு அமைப்பு ஒன்று 
எப்போதுமே சிறகுகளில்‌! இன்னும்‌ வரக்‌ காத்திருப்பதால்‌ இது தொடர்ந்து 
இருக்கிறது (மற்றும்‌ தொடர்ந்து எப்போதும்‌ இருக்கும்‌) என்னப்பட்டது. 
யோவானின்‌ நாட்களில்‌, மிருகம்‌ என்பது ரோமப்பேரரசாயிருந்தது, 
ஆனால்‌ ரோமப்‌ பேரரசின்‌ அழிவு மிருகத்தின்‌ மறைவை அடையாளப்‌ 
படுத்தவில்லை. பிசாசானவன்‌ இன்றைய நாள்வரையிலும்கூடத்‌ தனது 
அரசியல்‌ கூட்டாளிகளைத்‌ தொடர்ந்து பெற்றிருக்கின்றான்‌. 

8ம்‌ வசனத்தின்‌ சாத்தியக்கூறான இன்னொரு அர்த்தம்‌, “பூமியின்‌ 
குடிகள்‌ ... ஆச்சரியப்படுவார்கள்‌” என்ற வார்த்தைகளினால்‌ கருத்தாகத்‌ 
தெரிவிக்கப்படுகிறது. 13ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ கடலில்‌ இருந்து வந்த மிருகத்தைப்‌ 
பற்றி யோவான்‌ விவரித்தபோது, “அதின்‌ தலைகளிலொன்று 
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சாவுக்கேதுவாகக்‌ காயப்பட்டிருக்கக்‌ கண்டேன்‌; ஆனாலும்‌ சாவுக்கேதுவான 
அந்தக்‌ காயம்‌ சொஸ்தமாக்கப்பட்டது. பூமியிலுள்ள யாவரும்‌ 
அச்சரியத்தோடே அந்த மிருகத்தைப்‌ பின்பற்றி” என்று அவர்‌ கூறினார்‌ 
(வசனம்‌ 3). “ஆச்சரியத்தோடே”” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள 
வார்த்தையானது, மூல வசனத்தில்‌, 17:8ல்‌ “ஆச்சரியப்படுவார்கள்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள அதே வார்த்தையாக உள்ளது. மிருகத்தின்‌ 
காயம்‌ குணமாக்கப்பட்டது பற்றி நாம்‌ படித்தபோது, அது “நீரோ 
ரெடிவிவஸ்‌” புராணக்கதை - அதாவது பின்னொரு நாளில்‌, ரோமாபுரி 
நகரின்மீது பழிதீர்த்துக்கொள்வதற்காக நீரோ ஒரு படையுடன்‌ திரும்ப 
வருவான்‌ என்ற கருத்தை - எடுத்துரைக்கிறது என்று சிலர்‌ நம்பி 
இணங்கியதாகக்‌ குறிப்பிட்டோம்‌.” இந்தக்‌ கண்ணோட்டத்தின்படி, நீரோ 
கிறிஸ்தவத்தின்‌ எதிர்ப்புக்கு நபர்த்துவமாகக்‌ காணப்பட்டான்‌: அவன்‌ 
“இருந்தான்‌” (அவன்‌ வாழ்ந்தான்‌) மற்றும்‌ “இல்லாதிருந்திருக்கன்றான்‌” 
(அவன்‌ மரித்தான்‌), ஆனால்‌ (நீரோவினால்‌ தொடங்கப்பட்டதான 
உபத்திரவத்தை அதிகப்படுத்திய டொமீஷியன்‌ என்ற நபரில்‌) “இனி 
வருறெவனாக இருக்கின்றான்‌. ” 

13:3ஐ நாம்‌ கலந்துரையாடியபோது, “நீரோ ரெடிவிவஸ்‌” புராணத்தை 
விளக்கியுரைத்த பின்பு, அவ்வசனப்பகுதியானது ரோமப்பேரரசின்‌ 
வல்லமைகள்‌ திகைக்க வைக்கும்‌ வகையில்‌ திரும்பி வந்ததை மாத்திரம்‌ 
குறிப்பிடலாம்‌ என்று நான்‌ முன்மொழிந்திருந்தேன்‌. நீரோவின்‌ மரணத்தில்‌, 
பேரரசானது (ஓரே ஆண்டில்‌ மூன்று “பேரரசர்கள்‌” இருந்ததுடன்‌) 
ஒழுங்கற்ற தன்மைக்குத்‌ தூக்கியெறியப்பட்டிருந்தது; ஆனால்‌ 
வெஸ்பாசியன்‌ என்பவன்‌ அரியணை ஏறியபின்பு, அரசாட்சியானது 
மீண்டும்‌ சீர்பெற்றது மற்றும்‌ அது முந்தியிருந்தகைக்‌ காட்டிலும்‌ மாபெரும்‌ 
மகிமைக்குக்கூடக்‌ கடந்து சென்றது. ஒரு வேளை, “இருந்ததும்‌, 
இராமற்போனதும்‌, இனி இருப்பதுமாகிய” என்ற சொற்றொடர்‌ 
முழுமையாக எடுத்துக்கொள்ளப்பட வேண்டியதாக இருக்கலாம்‌, 
(ரோமப்பேரரசின்‌ மாதிரியான) மிருகத்தை அழித்தல்‌ என்பது கடினமாய்‌ 
இருந்தது என்பதை மாத்திரம்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ மறைமுகமாய்‌ 
உணர்த்த நோக்கங்‌ கொண்டிருக்கலாம்‌. அழிக்கப்பட முடியாததாகத்‌ 
தோன்றிய இந்தக்‌ தன்மையானது, வெற்றியை வணங்குபவர்களுக்கு 
எப்போதுமே திகைப்பூட்டுவதாக உள்ளது. 

மிருகமானது, “இருந்ததும்‌, இராமற்போனதும்‌, இனி இருப்பதுமா 
யிருக்றெ” என்று விவரிக்கப்பட்டது ஏன்‌ என்பது பற்றி இன்னும்‌ ஒரு 
சாத்தியக்கூறு நிலவுகிறது: வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ கர்த்தர்‌ 
“இருக்கிறவரும்‌, இருந்தவரும்‌, இனி வருறெவரும்‌” என்று தொடர்ந்து 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளார்‌ (1:4; 1:8; 4:8ஐயும்‌ காணவும்‌). ஜேம்ஸ்‌ எஃப்பர்டு 








என்பவர்‌, வசனம்‌ 8ன்‌ வார்த்தைகள்‌ “தேவனைப்‌ பற்றி யோவானுக்கு 
மிகவும்‌ பிரியமான விவரிப்பின்‌ எதிர்க்கொள்கையாக?”” இருப்பதை 
முதன்மை நோக்கமாகக்‌ கொண்டுள்ளன என்று கருத்துத்தெரிவித்தார்‌. 
விஷயம்‌ இப்படியிருந்தால்‌, மிருகத்தை மற்றும்‌ கர்த்தரை விவரிப்பதற்குப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்ட சொற்றொடராக்கங்களின்‌ குறிப்பிடத்தக்க 
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வேறுபாட்டை உற்றுக்‌ கவனியுங்கள்‌: 8ஆ வசனமானது, மிருகம்‌ அழிவை 
நோக்கிச்‌ செல்லும்‌ என்பதை வெளிப்படுத்துகிறது” - ஆனால்‌ கர்த்தர்‌ 
கடைசியில்‌ ஜெயத்துடன்‌ வருவார்‌. 

8ம்‌ வசனத்தில்‌ காணப்படும்‌ விவரிப்பில்‌, தூதன்‌ வேறு என்ன 
செய்வதற்கு நோக்கங்கொண்டிருந்தாலும்‌, அவர்‌ 17ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ 
மிருகத்தை, 13ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ உள்ள கடலில்‌ இருந்துவந்த மிருகத்துடன்‌ 
செயல்வலிவாகப்‌ பிணைத்தார்‌ (வசனங்கள்‌ 3, 12, 14 ஆகியவற்றைக்‌ 
காணவும்‌). அதை நிறைவேற்றியுள்ள நிலையில்‌, அவர்‌ தமது விவரமான 
விளக்கத்தைத்‌ தொடங்கத்‌ தயாராயிருந்தார்‌. இதை அவர்‌, “ஞானமுள்ள 
மனம்‌ இதிலே விளங்கும்‌” என்ற வார்த்தைகளைக்‌ கொண்டு முன்னுரைப்‌ 
படுத்தினார்‌ (வசனம்‌ 9௮).”' NIV வேதாகமத்தில்‌ “This calls for a mind with 
wim” என்றுள்ளது. 13:18லும்‌ இதேபோன்ற சொல்விளக்கத்தை நாம்‌ 
கொண்டிருந்தோம்‌. இது, முக்கியமான குறிப்புகள்‌, அதாவது, 
ஞானவானால்‌ மாத்திரம்‌ பகுத்துணர்ந்து அறியக்கூடிய குறிப்புகள்‌ தொடர 
இருக்கின்றன என்று அறிவதற்கு நம்மை அனுமதிக்றெது. (அந்தக்‌ கூற்று 
என்னை, தீர்மானமான வகையில்‌ ஞானமற்றவனாக உணரச்செய்றெது!) 

தூதனின்‌ விளக்கத்தினுடைய முதல்‌ பகுதியைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்கு 
அதிக ஞானம்‌ தேவைப்படுவதில்லை என்பதால்‌ நாம்‌ நன்றி நிறைந்தவர்‌ 
களாய்‌ இருக்கலாம்‌: “அந்த ஏழு தலைகளும்‌ [அதாவது, மிருகத்தின்‌ ஏழு 
தலைகளும்‌] அந்த ஸ்திரீ உட்கார்ந்திருக்றெ ஏழு மலைகளாம்‌” (வசனம்‌ 9. 
முன்னதாக நாம்‌, மிருகத்தின்‌ ஏழு தலைகளும்‌ அதன்‌ மிகுதியான 
குந்திரத்தையும்‌ சூழ்ச்சியையும்‌ பொதுவான வகையில்‌ குறிப்பிட்டன என்று 
கண்டோம்‌. 9ஆ வசனத்தில்‌, தூதன்‌ இந்தத்‌ தலைகளுக்கு ஒரு விசேஷித்த 
அர்த்தத்தைக்‌ கொடுத்தார்‌: “அந்த ஏழு தலைகளும்‌ ஏழு மலைகளாம்‌. ” 
யோவானின்‌ நாட்களில்‌, அந்தப்‌ பெண்‌, “ஏழு குன்றுகளின்மீது 
கட்டப்பட்ட நகரம்‌” என்ற உலகப்புகழ்‌ பெற்றிருந்த ரோமாபுரியைக்‌ 
குறித்து நின்றாள்‌ என்று முந்தியபாடத்தில்‌ நாம்‌ முடிவு செய்திருந்தோம்‌. 

தூதன்‌ அவ்விடத்தில்‌ வெளியேறியிருந்தால்‌, மகா பாபிலோன்‌ என்பது 
ரோமாபுரி நகரமாகும்‌ மற்றும்‌ அது நிச்சயமான அழிவை நோக்கி 
முன்சென்றது என்று புரிந்து கொள்வதில்‌ நாம்‌ சிறிதளவே சிரமம்‌ 
கொண்டிருந்திருப்போம்‌. “ஆனால்‌, இப்போது சூழ்ச்சி கடினமாகிறது”? 
என்று இராபர்ட்‌ மவுன்ஸ்‌ என்பவர்‌ கூறியபடியே நடந்துள்ளது. தூதன்‌ 
இந்த இடத்தில்‌ கூற்றை நிறுத்திக்‌ கொள்வதற்குப்‌ பதிலாக ஏழு தலைகளைப்‌ 
பற்றிக்‌ கூடுதலான விளக்கம்‌ ஒன்றைக்‌ கொடுத்தார்‌: 











அவைகள்‌ ஏழு ராஜாக்களாம்‌; இவர்களில்‌ ஐந்துபேர்‌ விழுந்தார்கள்‌, 
ஒருவன்‌ இருக்கிறான்‌, மற்றவன்‌ இன்னும்‌ வரவில்லை; வரும்போது 
அவன்‌ கொஞ்சக்காலம்‌ தரித்திருக்க வேண்டும்‌. இருந்ததும்‌ 
இராததுமாகிய மிருகமே எட்டாவதானவனும்‌, அவ்வேழிலிருந்து 
தோன்றுகிறவனும்‌, நாசமடையப்‌ போறெவனுமாயிருக்கிறான்‌ 
(வசனங்கள்‌ 10, 11). 


தலைகளுக்கு ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட அர்த்தம்‌ தரப்பட்டுள்ளது என்ற 
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உண்மையானது நம்மைக்‌ கலக்கப்படுத்துவதில்லை. அடையாளத்துவ 
மொழிநடையானது, முதலில்‌ ஒரு விஷயமாகவும்‌ பின்பு மாறுபட்ட 
கோணத்தில்‌ இருந்து கண்ணோக்குகையில்‌ வேறொரு விஷயமாகவும்‌ 
தோன்றுகிற, ஒளி மாயத்தோற்றம்‌ போன்றதாக இருக்க முடியும்‌. ஹென்றி 
அல்‌ஃபோர்டு என்பவர்‌, ஸ்திரீக்கான (ரோமாபுரி நகரத்திற்கான) குறிப்பில்‌, 
தலைகள்‌ என்பவை அவள்‌ அமர்ந்திருந்த மலைகளாய்‌ இருந்தன; ஆனால்‌ 
மிருகத்திற்கான (ரோமப்பேரரசிற்கான) குறிப்பில்‌, அவைகள்‌ 
இராஜாக்களாய்‌ இருந்தன என்று கூறினார்‌.” 

10ம்‌ வசனத்தை “வெளிப்படுத்தின விசேஷத்திலேயே மிகவும்‌ வாக்கு 
வாதத்திற்குரிய வசனமாக்குவது””* எது? தொடக்கத்தில்‌ நம்மில்‌ 
பெரும்பான்மையானவர்கள்‌, 11ம்‌ வசனத்தில்‌ மிருகமானது “தானே 
எட்டாவதாக வருவதாகவும்‌ மற்றும்‌ ஏழில்‌ ஒன்றாக இருப்பதாகவும்‌” 
தரப்படும்‌ விளக்கத்தினால்‌ திகைப்படைகின்றோம்‌. மிருகமானது ஏழு 
தலைகளையுடையதாகவும்‌, அதே வேளையில்‌ தானே ஒரு கலையாகவும்‌ 
இருப்பது எவ்வாறு முடியும்‌? (இதை உங்கள்‌ சிந்தையில்‌ கண்ணோக்கிப்‌ 
பார்க்க முயற்சி செய்யுங்கள்‌.) “அவ்வேழிலிருந்து கோன்றுகிற”” என்ற 
வார்த்தைகளைப்‌ பற்றி 7. W. இராபர்ட்ஸ்‌ (இவர்‌ நான்‌ அறிந்துள்ளபடி, 
மிகச்சிறந்த கிரேக்கக்‌ கல்வியாளர்களில்‌ ஒருவராய்‌ இருக்கின்றார்‌) என்பவர்‌, 
இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ “கிரேக்க மொழியில்‌ மிகவும்‌ கடினமானதாக உள்ளது, 
மற்றும்‌ இது அநேகமாக, “இவன்‌ ஏழில்‌ ஒருவனுக்குச்‌ சமமானவனாக 
இருக்கின்றான்‌” என்று அர்த்தப்படலாம்‌” என்பதாகக்‌ கூறினார்‌.” மிகாயீல்‌ 
வில்காக்‌ என்பவர்‌, இதில்‌ வரும்‌ வினையிடைச்‌ சொல்லானது 
“அதேபோன்ற இன்னொருவன்‌” என்று அர்த்தப்பட்டதாக நினைத்தார்‌.” 
இந்தக்‌ கல்வியாளர்கள்‌ சரியாக விளக்கி உரைத்து இருந்தாலும்‌, இது 
சிரமங்களை நீக்கிப்போடுவதில்லை, “எட்டாவது” தலை என்பது யார்‌ 
அல்லது எது என்ற கேள்வியானது இன்னமும்‌, அதைத்‌ தொடர்ந்து வருறெ 
வார்த்தைகளின்‌ விளக்கத்தைச்‌ சார்ந்து இருக்கிறது. 

ஏழு (அல்லது எட்டு?) இராஜாக்களை அடையாளப்படுத்துதல்‌ 
என்பதே இவ்வசனத்தின்‌ பிரதான வாக்குவாதமாக உள்ளது. 





மனிதத்துவ யூகங்கள்‌ (17:10-13) 
ஐந்து ராஜாக்கள்‌ விழுந்தார்கள்‌, ஒருவன்‌ இருக்கின்றான்‌, ஒருவன்‌ 
இன்னும்‌ வரவேண்டும்‌, அத்துடன்‌ இன்னும்‌ ஒருவன்‌ இருக்கின்றான்‌ என்ற 
சொல்லாக்கமானது, யார்‌ (அல்லது எது) விழுந்திருந்தது, யார்‌ (அல்லது எது) 
நிலைத்திருந்தது, மற்றும்‌ இன்ன பிற விஷயங்களை நாம்‌ மிகச்சரியாக 
அடையாளம்‌ காண வேண்டும்‌ என்று பெரும்பாலான விளக்க 





வுரையாளர்களை நம்பச்‌ செய்துள்ளன. 

மிருகம்‌ என்பது, உலகளாவிய பல பேரரசுகளின்‌ ஒட்டுச்சேர்க்கையாக 
இருந்தபடியால்‌, அது உலகளாவிய பேரரசுகளின்‌ பட்டியலாய்‌ 
இருக்கும்படி அழைக்கப்பட்டது என்று சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌. பட்டியல்கள்‌ 
மாறுபடுகின்றன, ஆனால்‌ பின்வரும்‌ பட்டியலானது இந்த அணுகுமுறைக்கு 
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நியாயமான முன்மாதிரியாக உள்ளது: 


ஐந்து பேர்‌ விழுந்தார்கள்‌: 


1. எகிப்து?” 

2. அசீரியா 

3. பாபிலோன்‌ 

4. மேதிய-பொ்சியா 

5. கிரேக்கம்‌ 
ஒருவன்‌ இருக்கின்றான்‌: 

6. ரோமாபுரி 


ஒருவன்‌ இன்னும்‌ வரவேண்டும்‌: 
7. கான்ஸ்டன்டைன்‌ என்பவனால்‌” “திறிஸ்தவமாக்கப்பட்ட ” 
ரோமப்பேரரசு (2) 
எட்டாவதானவன்‌: 
8. எதிர்காலத்தில்‌ எழும்பவிருக்கும்‌ கிறிஸ்தவத்திற்கு எதிரான எல்லா 
அரசுகளும்‌ (2) 


“இனி வரவிருக்கும்‌?” அரசு மற்றும்‌ “ஏழில்‌ இருந்து தோன்றும்‌” 
எட்டாவது அரசு ஆகியவற்றைப்‌ பற்றி ஒருவர்‌ யூகித்தாக வேண்டும்‌ என்பது 
இந்த அணுகுமுறையின்‌ பலவீனமாக உள்ளது.” 

குலைகள்‌ என்பவை ரோமப்பேரரசர்களைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ 
படுத்துகின்றன என்றாக்குதல்‌, மிக அதிகம்‌ பிரபலமான ஒரு 
அணுகுமுறையாக உள்ளது.”? துரதிர்ஷ்டவசமாக, வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌, ஏற்கனவே ஏழுக்கு மேற்பட்ட 
பேரரசர்கள்‌ ஆண்டிருந்தனர்‌. எந்தப்‌ பேரரசரில்‌ இருந்து தொடங்க 
வேண்டும்‌? எந்தப்‌ பேரரசர்‌ பட்டியலில்‌ இடம்பெற வேண்டும்‌ மற்றும்‌ 
எந்தப்‌ பேரரசர்‌ விடப்பட வேண்டும்‌? இந்தப்‌ புத்தக வரிசையின்‌ முதல்‌ 
பக்கத்தில்‌ அறிமுகப்‌ பாடம்‌ ஒன்றில்‌, ரோமப்பேரரசின்‌ தொடக்ககால 
ஆட்சியாளர்கள்‌ உட்பட, அதன்‌ வரலாற்றுச்‌ சுருக்கத்தை நான்‌ 
கொடுத்தேன்‌. 17ம்‌ அதிகாரத்திற்குப்‌ பின்னணித்தகவல்‌ அளித்தல்‌ என்பது 
அதன்‌ ஒரு நோக்கமாயிருந்தது. தொடர்ந்து படிக்கும்‌ முன்பு நீங்கள்‌ அந்தப்‌ 
பகுதியை மறுகண்ணோட்ட மிட விரும்பலாம்‌. 

மீண்டுமாக, இந்த அணுகுமுறையானது பல மாறுபாடுகளைக்‌ 
கொண்டுள்ளது, ஆனால்‌ பின்வரும்‌ பட்டியலானது ஏறக்குறைய 
முன்மாதிரியாக உள்ளது: 


ஐந்துபேர்‌ விழுந்தார்கள்‌: 
1. அகுஸ்து (ஆக்டோவியஸ்‌) (இ.மு. 27 [அல்லது 31] - கி.பி. 14) 
2. திபேரியு (இ.பி. 14-37) 
3. காயு கலிகுலா (இ.பி. 37-41) 
4. கிலவுதியு (இ.பி. 41-54) 
5, நீரோ (இ.பி. 54-68) 


ஒருவன்‌ இருக்கின்றான்‌: 
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6. வெஸ்பாசியன்‌ (இ.பி. 69-79) 
ஒருவன்‌ இன்னும்‌ வரவேண்டும்‌: 

7. இத்து (இ.பி. 79-81) 
எட்டாவதானவன்‌: 


8. டொமீஷியன்‌ (இ.பி. 81-96) 


கொடுக்கப்பட்டுள்ளபடி இந்தப்‌ பட்டியலானது சில பலமான 
கருத்துக்களைக்‌ கொண்டுள்ளது: நம்‌ வேதவசனப்பகுதியின்படி, ஏழாவது 
வருபவன்‌ “கொஞ்சக்காலம்‌ தரிக்கவேண்டும்‌, ” மற்றும்‌ தீத்து என்பவன்‌ ஒரு 
குறுகிய காலத்திற்கே ஆட்சிசெய்தான்‌. மிருகமானது பேரரசைக்‌ 
குறிப்பதாக மாத்திரம்‌ இருக்க முடியாது, ஆனால்‌ பேரரசனையும்‌ (வேறு 
வார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதென்றால்‌, டொமீஷியனையும்‌) குறிக்கும்‌ என்று 
வேறொரு இடத்தில்‌ நாம்‌ வலியுறுத்தியுள்ளபடியால்‌, மிருகம்‌ என்பது 
“ஏழில்‌ இருந்து தோன்றுகின்றவனும்‌”” (வேறு வார்த்தைகளில்‌ 
சொல்லுவதென்றால்‌, முந்திய ஏழு போர்களைப்‌ போன்ற பேரரசன்‌) என்று 
இருக்கையிலேயே அது எட்டாவதாகவும்‌ இருந்தது. 

குறிப்பிட்ட இந்த பட்டியல்‌ தனது பலவீனங்களையும்‌ கொண்டுள்ளது: 
இது மேலெழுந்தவாரியாக, அகுஸ்து”' என்பவனின்‌ பெயரைக்‌ கொண்டு 
தொடங்குகிறது, மற்றும்‌ இது, கி.பி. 68-69ல்‌ ஒருவருக்குப்பின்‌ ஒருவராக 
விரைவில்‌ அரியணையில்‌ அமர்ந்த கல்பா, ஒத்தே, விட்டேலியஸ்‌ 
என்பவர்களை விட்டுவிட்டது.” வெஸ்பாசியனின்‌ காலத்தில்‌ 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ எழுதப்பட்டது என்பதற்கு நாம்‌ வேறு எந்த 
ஆதாரத்தையும்‌ கொண்டிராதிருப்பினும்‌, இப்புத்தகம்‌ டொமீஷீயனின்‌ 
காலத்தில்‌ எழுதப்பட்டது என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்க நாம்‌ அதிகமான 
ஆகாரத்தைக்‌ கொண்டிருப்பினும்‌, இந்த பட்டியலானது 
வெஸ்பாசியனின்‌” காலத்தில்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ எழுதப்பட்ட 
நிகழ்ச்சியை வைக்கிறது என்பது மிகவும்‌ குறிப்பிடத்தக்க பிரச்சனையாக 
உள்ளது. யோவானை பக்மு தீவுக்கு நாடுகடத்தவோ அல்லது அந்திப்பாவை 
வேதசாட்சியாகக்‌ கொலைசெய்யவோ (1:9; 2:13) வகைசெய்யுமளவுக்கு 
உபத்திரவம்‌ எதுவும்‌ வெஸ்பாசியனின்‌ ஆட்சியின்போது இருந்தது என்று 
நம்புவதற்குக்‌ காரணம்‌ எதையும்‌ நாம்‌ கொண்டி ருப்பதில்லை. 

மவுன்ஸ்‌ என்பவர்‌, “இருப்பினும்‌, இந்த ஏழு அரசர்களை ரோமப்‌ 
பேரரசர்களாகக்‌ கணக்கிட ஒருவர்‌ முயற்சி செய்கின்றார்‌, அவர்‌ 
சிரமங்களை எதிர்கொள்கின்றார்‌, அது அணுகுமுறை முழுவதிலும்‌ 
கணிசமான சந்தேகத்தை வார்க்றெது””* என்று சுட்டிக்காண்பித்தார்‌. நீங்கள்‌ 
விரும்பினால்‌, உங்களுக்கு நீங்களே, பேரரசர்களின்‌ பட்டியலைத்‌ 











குயாரிக்கும்‌ விளையாட்டை விளையாட முடியும்‌. 

ஏழு/எட்டு தலைகளை அடையாளப்படுத்துதலுக்கு மற்ற சில 
கருத்துக்கள்‌ முன்மொழியப்பட்டுள்ளன,” ஆனால்‌ இந்த வேளைக்கு, நாம்‌ 
12 மற்றும்‌ 13ம்‌ வசனங்களுக்குக்‌ கடந்து செல்வோம்‌. மிருகத்தின்‌ 
தலைகளுக்கு விசேஷித்த விளக்கங்கள்‌ கொடுத்திருந்த தூதன்‌, அந்த 
உயிரினத்தின்‌ பத்துக்‌ கொம்புகளின்‌ பக்கமாய்த்‌ திரும்பினார்‌. கொம்புகள்‌ 
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என்பவை வழக்கமாக பலத்தைப்‌ பிரஇநிதித்துவப்படுத்துகின்றன, எனவே 
பத்துக்‌ கொம்புகள்‌ என்பவை, மிருகமானது மாபெரும்‌ பலம்‌ 
கொண்டிருந்தது என்று சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. இப்போது தூதன்‌, 
மிருகத்தின்‌ உடல்‌ அமைவின்‌ இந்த அம்சத்திற்குக்‌ கூடுதல்‌ 
முக்கியத்துவத்தைக்‌ கொடுத்தார்‌: 


நீ கண்ட பத்துக்‌ கொம்புகளும்‌ பத்து ராஜாக்களாம்‌; இவர்கள்‌ இன்னும்‌ 
ராஜ்யம்‌ பெறவில்லை; இவர்கள்‌ மிருகத்துடனேகூட ஒருமணி” 
நேரமளவும்‌ ராஜாக்கள்போல அதிகாரம்‌ பெற்றுக்கொள்ளுகிறார்கள்‌. 
இவர்கள்‌ ஒரே யோசனையுள்ளவர்கள்‌; இவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
வல்லமையையும்‌ அதிகாரத்தையும்‌ மிருகத்திற்குக்‌ கொடுப்பார்கள்‌ 
(வசனங்கள்‌ 12, 13).”* 


இந்தப்‌ பத்து ராஜாக்களும்‌ அனேகமாக, 2ம்‌ வசனத்தில்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டவர்களும்‌, மகா வேசியினால்‌ மோசம்போக்கப்பட்ட 
வார்களுமான “பூமியின்‌ ராஜாக்களாக” இருக்கலாம்‌ - இவர்கள்‌ கீழ்நிலை 
ஆளுகையாளர்களாக, தங்கள்‌ சொந்தத்தில்‌ அதிகாரம்‌ எதுவும்‌ 
கொண்டிராமல்‌, ரோமாபுரியில்‌ இருந்து அதிகாரம்‌ பெற்றுக்‌ 
கொண்டவர்களாக இருந்தனர்‌.” இவர்கள்‌ ரோமாபுரிக்குப்‌ பின்னால்‌ 
[ஆதரவாக] நின்றனர்‌, ஏனெனில்‌ அது இவர்களுக்கு பொருளாதார ரீதியான 
மற்றும்‌ அரசியல்‌ ரீதியான அனுகூலம்‌ அளித்தது.” 

அரசர்களைப்‌ பற்றிய விளக்கத்தில்‌ விளக்கவுரையாளர்கள்‌ 
மாறுபடுகின்றனர்‌,* ஆனால்‌ பெரும்பான்மையானவர்கள்‌, “பத்து” என்ற 
எண்ணை நேரடி அர்த்தமாக அல்ல, மாறாக அடையாளத்துவமாகவே 
எடுத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்பதை ஓஒப்புக்கொள்கின்றனர்‌.”' 
எடுத்துக்காட்டாக, மவுன்ஸ்‌ என்பவர்‌ “பத்து என்ற எண்‌ 
அடையாளத்துவமாக உள்ளது மற்றும்‌ இது, முழுமைத்தன்மையைச்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. இது குறிப்பிட்ட பத்து அரசார்களையோ அல்லது 
புதுப்பிக்கப்பட்ட ரோமப்பேரரசு என்ற வகையில்‌ பத்து ஐரோப்பிய 
அரசுகளையோ சுட்டிக்காண்பிப்பதில்லை” என்று எழுதினார்‌.” 

எனது வாசிப்பில்‌ நான்‌, பத்து என்ற எண்ணை நேரடி அர்த்தமாக 
எடுத்துக்கொள்ளக்கூடாது என்று கல்வியாளருக்குப்‌ பின்‌ கல்வியாளராகப்‌ 
பலர்‌ வற்புறுத்தியுள்ளகைக்‌ கண்டிருக்கின்றேன்‌. “பின்பு ஏன்‌ நாம்‌, இதே 
வசனப்பகுதியில்‌ உள்ள “ஏழு என்ற எண்ணை நேரடி அர்த்தமாக 
எடுத்துக்கொள்வதின்‌ அவசியத்தை உணருகின்றோம்‌? வெளிப்படுத்தின 
விசேஷத்தில்‌ ஏறக்குறைய ஒவ்வொரு விஷயமும்‌ ஏதாவது ஒரு வழியில்‌ ஏழு 
என்ற எண்ணுடன்‌ பொருத்தப்பட்டுள்ளதே” என்று நினைக்காமலிருக்க 
என்னால்‌ இயலவில்லை. யோவான்‌ வாசகர்களில்‌ பெரும்பான்மை 
யானவர்கள்‌, முந்தின ஐம்பது ஆண்டுகளுக்கான ஓவ்வொரு ராயனையும்‌ 
பட்டியலிடும்படி எதிர்பார்க்கப்பட்டு இருப்பார்களா என்றும்‌ நான்‌ 
ஆச்சரியப்படுகின்றேன்‌. (உங்கள்‌ நாட்டில்‌ கடந்த ஐம்பது ஆண்டுகளாக 
ஆட்சிபுரிந்த தலைவர்கள்‌ பற்றிய வினாடி வினாவில்‌ (0பர2) நீங்கள்‌ எவ்வாறு 
பதில்‌ அளிப்பீர்கள்‌?) அவர்கள்‌ அந்த அரசர்களை அறிந்திருந்தாலும்‌, 
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பட்டியலில்‌ யாரைச்‌ சேர்ப்பது மற்றும்‌ யாரை நீக்குவது என்பது பற்றி 
அவர்கள்‌ எவ்வாறு அறிவார்கள்‌? 

நாம்‌ ஒருவேளை, குறிப்பிட்ட பேரரசர்களை (அல்லது பேரரசுகளை) 
அடையாளப்படுத்த முயற்சிக்க வேண்டும்‌ என்று அவசியப்படா 
திருக்கலாம்‌. ஒருவேளை செய்தியானது 8ம்‌ வசனத்தின்‌ செய்தியைப்‌ 
போன்றதாக இருக்கலாம்‌: பல தலைகள்‌ (ஒன்று முதல்‌ ஐந்து முடிய உள்ள 
தலைகள்‌) இருந்திருந்தன ஆனால்‌ இல்லாது இருந்தன. இருப்பினும்‌ இது, 
மிருகமானது (கிறிஸ்தவத்திற்கு எதிரான அரசு) இனியும்‌ இருப்பதில்லை 
என்று அர்த்தப்படவில்லை. அது இன்னமும்‌ இருந்தது (ஆறாம்‌ தலை) 
மற்றும்‌ இது கடைசியாக நித்திய அழிவுக்குச்‌ செல்லும்‌ வரையிலும்‌ (ஏழாம்‌ 
மற்றும்‌ எட்டாம்‌ தலைகள்‌) தொடர்ந்து இருக்கும்‌. 

எவ்வகையிலும்‌, குறிப்பிட்ட சில பேரரசர்களை (அல்லது 
பேரரசுகளை) யோவான்‌ தமது சிந்தையில்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்றால்‌, 
அவர்கள்‌ (அல்லது அவைகள்‌) யார்‌ (அல்லது எவை?) என்பது குறித்து, 
உபதேசரீதியாக நம்மால்‌ பேச இயலாது. பேரரசுகள்‌ எதிராக. பேரரசர்கள்‌ 
பற்றிய விஷயம்‌ குறித்து லியோன்‌ மோரீஸ்‌ என்பவர்‌, “எந்தக்‌ 
கண்ணோட்டமும்‌ சாத்தியமாக உள்ளது, ஆனால்‌ ஒருவேளை, இந்த 
எண்களை அடையாளத்துவமாக நாம்‌ எடுத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்ற 
கண்ணோட்டம்‌ மேன்மையானதாக இருக்கலாம்‌””” என்று எழுதினார்‌. 
மவுன்ஸ்‌ என்பவர்‌ இதற்கு ஒப்புமையான கருத்தைக்‌ தெரிவித்தார்‌: “ஏழு 
என்ற எண்‌, அடிப்படையில்‌ அடையாளத்துவமாக உள்ளது மற்றும்‌ இது 
வரலாறு முழுவதிலும்‌ ரோமப்பேரரசின்‌ அதிகாரம்‌,/வல்லமை என்பதைக்‌ 
குறித்து நிற்கிறது என்பது ஏழு அரசர்களுக்கான திருப்திகரமான விளக்கமாய்‌ 
இருக்கலாம்‌. ”** 


பரலோகத்துவ ஒளியூட்டல்‌ (17:1, 8, 11, 14, 16) 

17ம்‌ அதிகாரத்துடனான நமது போராட்டத்தில்‌, நாம்‌ தவறான 
இடத்தில்‌ நமது வலியுறுத்தத்தை வைத்துவிடச்‌ சாத்தியமுள்ளது. 
வசனப்பகுதியின்‌ சிரமங்கள்‌ மீது கவனத்தை மையப்படுத்துவகற்குப்‌ பதில்‌, 
தெளிவாகவும்‌ தவறற்ற வகையிலும்‌ இருப்பது என்ன என்பதை நாம்‌ 
வலியுறுத்த வேண்டும்‌. 17ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ போதிக்கப்படும்‌ தெளிவான 
பாடங்களில்‌ பின்வருபவையும்‌ உள்ளன: (1) பொல்லாங்கானது 
பார்வைக்கு இனியதாகத்‌ தோன்றலாம்‌, ஆனால்‌ அது அழிவைக்‌ 
கொண்டுவருகிறது. (2) பொல்லாங்கானது எதிர்க்க இயலாததாகக்‌ 
காணப்படலாம்‌, ஆனால்‌ அது எதிர்த்து நிற்கப்பட முடியும்‌. 
(3) பொல்லாங்கானது அடிக்கடி, வெற்றிகொள்ள இயலாததாகக்‌ 
காணப்படுகிறது, ஆனால்‌ கடை சியில்‌ அது வீழ்ந்துபோகும்‌. 

அந்த மூன்றாவது பாடம்‌ இவ்வசனப்பகுதியின்‌ பிரதான செய்தியாக 
உள்ளது என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. ஆய்வுக்கருத்தின்‌ வாக்கியத்திற்குத்‌ 
திரும்புங்கள்‌: “அவளுக்கு (மகா வேசிக்கு) வருகிற ஆக்கினையை உனக்குக்‌ 
காண்பிப்பேன்‌” (வசனம்‌ 1). இந்த அதிகாரமானது வேசி மற்றும்‌ மிருகம்‌ 
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ஆகிய இருவருக்குமான நியாயத்தீர்ப்பை வலியுறுத்துகிறது. வசனங்கள்‌ 8ம்‌ 
11ம்‌, மிருகமானது “அழிவுக்கு” செல்லும்‌ என்று உறுதிப்படுத்துகின்றன. 
“நாசமடைதல்‌:” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தையானது (K]V வேதாகமத்தில்‌ இது “0௦10104௦15” என்றுள்ளது) 
“முற்றான அழிவு, நலமுடன்‌ இருப்பதை தொலைத்தல்‌””” என்று 
அர்த்தப்படுகிறது. இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, கடைசியான, நித்தியமான 
அழிவைக்‌ குறிப்பதற்குப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ அடிக்கடி பயன்படுத்தப்‌ 
படுகிறது (மத்தேயு 7:13; பிலிப்பியர்‌ 1:28; 3:19; எபிரெயர்‌ 10:39; 2 பேதுரு 
3:7). 

17ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ பல விஷயங்கள்‌ குறித்து நாம்‌ நிச்சயமற்றவர்களாய்‌ 
இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ பின்வருவது குறித்து நாம்‌ நிச்சயமானவர்களாய்‌ 
இருக்க முடியும்‌: கடைசியில்‌, தேவன்‌ பொல்லாங்கைத்‌ தண்டிப்பார்‌. 
தூதன்‌, “[மிருகத்தின்‌ தலைகள்‌ பற்றி] நாம்‌ உறுதியான 
அடையாளத்துவத்தை ஏற்படுத்த போதுமானவற்றை நமக்குக்‌ 
கூறுவதில்லை. மிருகம்‌ என்ன செய்கிறது என்பதோ அல்லது அதன்‌ 
வல்லமையோ தூதனின்‌ ஆர்வமாய்‌ இருப்பதில்லை. அது தனது அழிவை 
நோக்கிச்‌ சென்று கொண்டிருக்கிறது என்ற உண்மையை 
வெளிப்படுத்துவதில்தான்‌ அவரது ஆர்வம்‌ உள்ளது. எனவே எல்லாப்‌ 
பொல்லாங்கும்‌ கடைசியில்‌ அழிந்து போகின்றன” என்று மோரீஸ்‌ 





என்பவர்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 

நமது அடுத்த பாடத்தில்‌ நாம்‌, ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ தம்மை எதிர்த்து 
நிற்பவர்கள்மீது வெற்றி கொள்வகைக்‌ காண்போம்‌ (வசனம்‌ 14). மிருகமும்‌ 
அதைப்‌ பின்பற்றியவர்களும்‌ மகா பாபிலோன்‌ மீது இரும்புவதை நாம்‌ 
காண்போம்‌: “(அவர்கள்‌) அந்த வேசியைப்‌ பகைத்து, அவளைப்‌ பாழும்‌ 
நிர்வாணமுமாக்கி, அவளுடைய மாம்சத்தைப்‌ பட்சித்து, அவளை 
நெருப்பினால்‌ சுட்டெரித்துப்‌ போடுவார்கள்‌” (வசனம்‌ 16). இந்த அதிகாரம்‌ 
இந்தக்‌ கருத்தைப்‌ பற்றியதாகவே உள்ளது. சோலையின்‌ 
கண்ணோட்டத்தை நாம்‌ இழந்து விடுமளவுக்கு, தனித்தனி மரங்களை 
அடையாளப்படுத்த முயற்சிப்பதில்‌ நாம்‌ அதிகப்‌ பிரயாசத்தைச்‌ 
செலவிடாதிருப்போமாக. 


முடிவுரை 

நமது இரட்சிப்புக்கு மிகவும்‌ அவசியமான சத்தியங்களே வேத 
வசனங்களில்‌ மிகவும்‌ தெளிவாக உள்ளன என்று கூறப்பட்டுள்ளது. நீங்கள்‌ 
17ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ 10முதல்‌ 13வரையில்‌ உள்ள வசனங்களின்‌ சிக்கல்களுக்கு 
விடைகாணும்‌ முயற்சியில்‌ இருந்து, மதிநுட்ப அளவில்‌ திருப்தியைப்‌ 
பெற்றிருக்கலாம்‌ (அல்லது பெறாதிருக்கலாம்‌), ஆனால்‌ இவ்வசனங்கள்‌ 
உங்கள்‌ இரட்சிப்பிற்கு அதிகமானவற்றைச்‌ செய்கின்றனவா என்பதில்‌ நான்‌ 
சந்தேகம்‌ கொண்டிருக்கின்றேன்‌. ஏழு (அல்லது எட்டா?) தலைகளை 
அடையாளப்படுத்தாமலேயே நீங்கள்‌ பரலோகத்திற்குச்‌ செல்ல முடியும்‌, 
ஆனால்‌ பின்வரும்‌ தெளிவான கட்டளைகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ நீங்கள்‌ 
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பரலோகத்திற்குச்செல்ல முடியாது: 

நீங்கள்‌ உங்கள்‌ முழு இருதயத்தோடும்‌ இயேசுவில்‌ விசுவாசம்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌ (யோவான்‌ 3:16; 8:24). 

நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பாவங்களில்‌ இருந்து மனந்திரும்பி, ஆண்ட வரிடத்‌ 
திற்குத்‌ திரும்ப வேண்டும்‌ (லூக்கா 13:3; நடபடிகள்‌ 17:30). 

நீங்கள்‌ இயேசுவில்‌ கொண்டுள்ள உங்கள்‌ விசுவாசத்தை 
அறிக்கையிட்டு, உங்கள்‌ வாழ்வை அவருக்கென்று ஒப்புக்கொடுக்க 
வேண்டும்‌ (மத்தேயு 10:32; ரோமர்‌ 10:9, 10). 

நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பாவ மன்னிப்புக்கென்று இயேசுவுக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ (முழுக்காட்டப்படுதல்‌) பெற வேண்டும்‌ (மாற்கு 16:16; 
நடபடிகள்‌ 2:38; கலாத்தியர்‌ 3:26, 27). 

பின்பு நீங்கள்‌ ஏற்படுத்திய உறுதிப்பாட்டிற்கு இணங்க வாழ வேண்டும்‌ 
லூக்கா 9:62; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 2:10). 

மார்க்‌ ட்வைன்‌ என்பவர்‌ ஒருமுறை, வேதாகமத்தில்‌ தாம்‌ புரிந்து 
கொள்ளாதவையல்ல; ஆனால்‌ தாம்‌ புரிந்து கொண்டவையே தம்மைக்‌ 
கவலைப்படுத்துவதாகக்‌ கூறினார்‌. நீங்கள்‌ ஒரு கிறிஸ்தவராவது எப்படி, 
கிறிஸ்தவ வாழ்க்கையை வாழ்வது எப்படி, மற்றும்‌ நீங்கள்‌ மரிக்கும்போது 
பரலோகத்திற்குச்‌ செல்வது எப்படி என்பவற்றைப்‌ புரிந்துகொள்ள முடியும்‌. 
நீங்கள்‌ செய்யும்படிக்குக்‌ கர்த்தர்‌ விரும்புபவற்றை நீங்கள்‌ 
செய்யாதிருந்தால்‌, அதுவே உங்கள்‌ அக்கறைக்குரியதாக இருக்க வேண்டும்‌. 

மாதத்தில்‌ இருமுறை ஜட்சோனியாவில்‌ உள்ள சபைக்குழுமத்தின்‌ 
உறுப்பினர்கள்‌ அனைவரும்‌, உள்ளூரில்‌ இருக்கும்‌ சிறு 
மருத்துவமனையொன்றிற்குச்‌ சென்று அங்கு ஞாயிற்றுக்கிழமை 
ஆராதனையை நடத்துகின்றோம்‌. அங்குள்ள ஒரு இனிய சகோதரி தனது 
சொந்தப்‌ பெயர்‌, பழங்கால ஆட்சியாளர்கள்‌ பெயர்‌ - அவர்கள்‌ 
அமெரிக்காவிலோ அல்லது ரோமாபுரியிலோ எங்கு ஆண்டிருந்தாலும்‌ 
அவர்கள்‌ பெயர்‌ - ஆகியவற்றை அறியாதிருந்தார்‌, ஆனால்‌ அந்த சகோதரி, 
இயேசுவின்‌ பெயரை அறிந்திருந்தார்‌, அவருக்கு தன்‌ வாழ்வைப்‌ பல 
ஆண்டுகளுக்கு முன்பே அர்ப்பணித்திருந்தார்‌. இதையே நீங்கள்‌ 
அறியவேண்டும்‌. இதையே நீங்கள்‌ செய்ய வேண்டும்‌.” 








போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 
நான்‌ இந்தப்‌ பாடத்தை எழுதிக்கொண்டிருந்தபோது, இந்தப்‌ 
பாடத்தின்‌ அறிமுகப்பகுதியில்‌ பயன்படுத்தப்படக்கூடிய ஒரு சிறிய 
கேலிச்சித்திரம்‌ ஒன்று என்‌ சிந்தையில்‌ தோன்றியது: குச்சி-உருவ மனிதன்‌ 
ஒருவன்‌ “விளக்கம்‌” மற்றும்‌ “யூகம்‌” என்ற குட்டையில்‌ மூழ்கியநிலையில்‌, 
“ஒளியூட்டம்‌” என்பதை மேலே கண்ணோக்குகின்றான்‌. 
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4 ஒளியூட்டம்‌ es. 
பவ 





ஒரு ஒளி மாயத்தோற்றத்தை - முதலில்‌ ஒன்றாகவும்‌ பின்பு மாறுபட்ட 
வேறொன்றாகவும்‌ தோற்றம்‌ தருவதை - இந்தப்‌ பாடத்தின்‌ கருத்துக்களில்‌ 
ஒன்றுடன்‌ தொடர்புடைய வகையில்‌ பயன்படுத்த முடியும்‌. இதற்கு பல 
தோற்றங்கள்‌ கிடைக்கின்றன. இங்கு பொதுவான ஒரு தோற்றம்‌ 
குரப்பட்டுள்ளது. 























இந்தப்‌ பெட்டியின்‌ முன்பக்கத்‌ தறெப்பு எது? 


குறிப்புகள்‌ 

William Barclay, The Revelation of John, vol. 2, rev. ed., The Daily Study Bible Se- 
ries (Philadelphia: Westminster Press, 1976), 134. ?Homer Hailey, Revelation: An Introduc- 
tion and Commentary (Grand Rapids, Mich.: Baker Book House, 1979), 349. ‘Henry B. 
Swete, The Apocalypse of St. John (Cambridge: MacMillan Co., 1908; reprint, Grand Rap- 
ids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., n.d.), 220. *Edward A. McDowell, The Mean- 
ing and Message of the Book of Revelation (Nashville: Broadman Press, 1951), 169. ‘கணனி 
நிபுணர்‌ ஒருவர்‌, கணனியானது ஒரு குறிப்பிட்ட வகையில்‌ செயல்படுவது அல்லது 
செயல்படாதது ஏன்‌ என்று, என்னிடத்தில்‌ விளக்க முயற்சி செய்த விவரிப்பு ஒன்று 
என்‌ சிந்தைக்கு வருகிறது. கணனிகளைப்‌ பற்றி நான்‌ சிறிதளவே அறிந்துள்ளதால்‌, 
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அவர்களின்‌ விளக்கங்கள்‌ என்னை ஒளியூட்டவில்லை. “அந்தப்‌ பெண்‌ அதைவிட 
அதிகமானவுற்றைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்தினாள்‌ என்றும்‌ நாம்‌ கூறினோம்‌. 
(முந்தியபாடத்தைக்‌ காணவும்‌). “மூலவசனத்தில்‌ நேரடியான அர்த்தத்தில்‌, “1 ஸ௦ர- 
dered with great wonder” அல்லது “I was amazed with great aNazement” என்றோ உள்ளது. 
வலியுறுத்தத்தைக்‌ கொடுப்பதற்காகவே “௬௦௭௦௭” என்ற சொற்றொடர்‌ திரும்பத்‌ 
திரும்பக்‌ கூறப்பட்டது. இன்றைய நாட்களில்‌ நாம்‌, “1 was flabbergasted!” என்று 
கூறலாம்‌. K]V வேதாகமத்தில்‌ “றர” என்றுள்ளது, இந்த வார்த்தையின்‌ 
அர்த்தம்‌ மாறியுள்ளது. யோவான்‌ அந்தப்‌ பெண்ணை, இன்றைய நாட்களில்‌ நாம்‌ 
“ஏற” என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தும்‌ வகையில்‌ பாராட்டவில்லை. NKJV 
வேதாகமத்தில்‌ “[ marveled with great anazement” என்றுள்ளது. “நான்‌ முதன்முதலாக 
நியூயார்க்‌ நகரத்திற்குச்‌ சென்றபோது, ஆஸ்திரேலியாவில்‌ உள்ள சிட்னி நகரத்தின்‌ 
கீழ்ப்பகுதியை முதன்‌ முதலாகக்‌ கண்டபோது, ஆச்சரியத்தால்‌ 
மூழ்கடிக்கப்பட்டிருந்ததை நினைத்துப்‌ பார்க்கின்றேன்‌. யோவான்‌ மற்ற 
காரணங்களுக்காக ஆச்சரியப்பட்டிருக்கலாம்‌. “இரகசியம்‌” என்பது முன்பு 
புரியப்பட்டிராத, ஆனால்‌ இப்போது வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ள சத்தியத்தைக்‌ 
குறிப்பிடுகிறது. '(வசனங்கள்‌ 8 மற்றும்‌ 11ல்‌ உள்ள) “இராமற்போனது” அல்லது 
“இராதது” என்ற சொற்றொடர்‌, யோவான்‌ இதை எழுதிய காலத்தில்‌ அந்த மிருகம்‌ 
இருந்திருக்கவில்லை என்று சுட்டிக்காட்டுவதாக எடுத்துக்கொள்கின்றனர்‌. இதற்கு 
நேர்மாறானதற்கான சாட்சியத்தின்‌ வெளிச்சத்தில்‌ இது சாத்தியமற்றதாகப்‌ 
படுகிறது: 13ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ மிருகத்தைப்‌ பற்றிய கலந்துரையாடல்‌, மிருகத்தின்மீது 
அந்தப்‌ பெண்‌ அமர்ந்திருந்தாள்‌ என்ற உண்மை, மற்றும்‌ மிருகமானது இன்னமும்‌ 
இருந்த ஒரு தலையைக்‌ கொண்டிருந்தது என்ற உண்மை (வசனங்கள்‌ 9, 10). 
“இராமற்போனது” என்ற சொற்றொடரில்‌ ஏதேனும்‌ விசேஷித்த முக்கிய குறிப்பு 
இணைக்கப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ என்றால்‌, அது உபத்திரவம்‌ இருந்தபோதும்‌ 
ஓய்வில்லாமல்‌ சற்று சுருக்கமான காலத்திற்கு யோவான்‌ எழுதிக்கொண்டிருந்தார்‌ 
என்பதாகவே இருக்கும்‌. இதுவே இச்சொற்றொடரின்‌ அர்த்தமாக இருக்கும்‌ 
என்றால்‌, உபத்திரவம்‌ முடிந்திருக்கவில்லை, மிகமோசமானவைகள்‌ இன்னமும்‌ 
வரவேண்டியிருந்தன என்று கிறிஸ்தவர்கள்‌ அறிய வேண்டும்‌ என்று யோவான்‌ 
விரும்பியிருந்தார்‌ என்றாகிறது. 

1!பாதாளக்குழி”” என்பது பொல்லாத ஆவிகளின்‌ இருப்பிடத்தைக்‌ 
குறிப்பிடுவதற்காக வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ பயன்படுத்தப்படுறெது. இது 
நகத்தைக்‌ (0%: ஜehenna) குறிப்பிடுவதில்லை. '*“உலகத்கோற்றமுதல்‌”” என்ற 
சொற்றொடரானது தேவனுடைய நித்திய நோக்கத்தை வலியுறுத்துகிறது; இது 
குனிப்பட்ட நபர்‌ முன்‌ குறிக்கப்பட்டிருத்தல்‌ என்பதையோ அல்லது விசுவாச 
விலக்கம்‌ சாத்தியமல்ல என்பதையோ போதிப்பதில்லை. (இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ 
முற்பகுதியில்‌ காணப்படும்‌, “காணுங்கள்‌, கவனியுங்கள்‌, மற்றும்‌ 
கற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ 13:8க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌.) 
ஒருவருடைய பெயரானது ஜீவ புத்தகத்தில்‌ இருந்து கிறுக்கிப்‌ போடப்படும்‌ 
சாத்தியக்கூற்றை ஆண்டவர்‌ ஏற்கனவே மறைமுகமாய்‌ உணர்த்தியிருந்தார்‌ (3:5). 
0. B. கேயர்டு என்பவர்‌, “முன்குறிக்கப்படுதலும்‌ சுயாதீனமான சித்தமும்‌ 
ஒன்றுக்கொன்று எப்படி தொடர்புகொண்டுள்ளன என்று காண்பிக்கக்‌ கவனமாய்த்‌ 
குகுதிப்படுத்தப்பட்ட கூற்றுகள்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்பது பற்றி யோவான்‌ 
ஆர்வம்‌ கொண்டிருக்கவில்லை; (அவர்‌) தகுதிகள்‌ எதுவுமின்றி இரண்டு நம்பிக்கை 
களை அருகருகே வைத்து, அவைகளில்‌ ஒன்று மற்றொன்றைத்‌ தகுதிப்படுத்தும்படி 
அனுமதித்தார்‌” என்று கருத்துத்‌ தெரிவித்தார்‌ (4 Commentary on the Revelation of St. 
John the Divine [London: Adam & Charles Black, 1966], 168). ”“ஜீவ புஸ்தகம்‌” என்பது 
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பற்றிப்‌ பிந்திய புத்தகம்‌ ஒன்றிலும்‌, 20:12, 15 தொடர்பாகக்‌ கலந்துரையாடப்படும்‌. 
“பூமியின்‌ குடிகள்‌” என்பது அவிசுவாசிகளான, கிறிஸ்தவரல்லாதவர்களைக்‌ 
குறிக்கிறது. அவர்களின்‌ பெயர்கள்‌ ஜீவ புத்தகத்தில்‌ எழுதப்பட்டிராது என்று 
வலியுறுத்தும்‌ இவ்வசனப்பகுதியின்‌ அர்த்தம்‌ தெளிவானதாக உள்ளது. "இந்தப்‌ 
புத்தகத்தின்‌ முன்பகுதியில்‌ உள்ள “காணுங்கள்‌, கவனியுங்கள்‌, மற்றும்‌ 
கற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌” என்ற பாடத்தில்‌ காணவும்‌. '““11டீ ஸறஜ5” என்பது திரைக்கு 
அப்பால்‌ மேடையின்‌ இரு பக்கங்களிலும்‌ உள்ள மேடையில்‌ இருந்து கீழுள்ள 
பகுதியை குறிக்கும்‌ நாடகத்துவ சொற்றொடராக உள்ளது. “முன்னதாக, 
மிருகமானது “பாதாளக்குழியில்‌ இருந்து ஏறிவந்த மிருகம்‌” என்று விவரிக்கப்பட்டது 
(11:7). மூலவசனத்தில்‌ “வருகிற” என்பது நிகழ்கால வினைச்‌ சொல்லில்‌ உள்ளது, 
இது மிருகமானது தொடர்ந்து பாதாளக்குழியில்‌ இருந்து ஏறி வருறெது என்று 
சுட்டிக்காண்பிக்றெது. '£யோவான்‌ அந்தப்‌ புராணத்தைப்‌ பயன்படுத்தியிருந்தாலும்‌ 
இல்லையென்றாலும்‌, எவ்வகையிலும்‌ அவர்‌ அதை நம்பினார்‌ என்று இது 
குறிப்பிடுவதில்லை என்பதை நான்‌ மீண்டும்‌ வலியுறுத்த என்னை அனுமதியுங்கள்‌. 
“James M. Efird, Revelation for Today (Nashville: Abingdon Press, 1989), 103. 
“அழியப்போறெ மிருகம்‌ பற்றி விபரங்கள்‌ 19ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ முடிவுப்பகுதிக்கு 
அருகில்‌ தரப்படும்‌. 

“மனம்‌ என்பது உணர்ந்தறிதல்‌ மற்றும்‌ புரிந்துகொள்ளுதல்‌ என்ற துறைகளால்‌ 
ஆனதாக உள்ளது, இவை ஞானத்துடன்‌ (விஷயங்களின்‌ கீழ்‌ இருக்கும்‌ 
அர்த்தங்களைக்‌ கண்டுபிடிக்கும்‌ திறமையுடன்‌) ஒன்றிணைக்கப்படும்போது, 
யோவானின்‌ வெளிப்படுத்தலுக்கான உட்கண்ணோட்டத்தை அளிக்கிறது” (Hailey, 
350). 2Robert Mounce, The Book of Revelation, The New International Commentary on the 
New Testament Series (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1977), 
314. Henry Alford, Alford’s Greek Testament: An Exegetical and Critical Commentary, 
vol. 4 [London: Rivingtons, 1868; reprint, Grand Rapids, Mich.: Guardian Press, 1976), 
710. “George Eldon Ladd, A Commentary on the Revelation of John (Grand Rapids, Mich.: 
Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1972), 228. 57. W. Roberts, The Revelation to John (The 
Apocalypse), The Living Word Commentary Series (Austin, Tex.: Sweet Publishing Co., 
1974), 141. Michael Wilcock, [ Saw Heaven Opened: The Message of Revelation, The 
Bible Speaks Today Series (Downers Grove, 111: Intervarsity Press, 1975), 164. “இலார்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ (நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ “புதிய பாபிலோன்‌?” என்பதற்கு 
எதிர்ப்பாயிருக்கும்‌ வகையில்‌) “பழைய பாபிலோன்‌” என்பதைப்‌ பதிலியாகப்‌ 
பயன்படுத்தினர்‌. *ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்னரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்காரர்கள்‌ 
“புத்துயிர்ப்பிக்கப்பட்ட ரோமப்‌ பேரரசு” என்ற (அல்லது அதைப்போன்ற ஒரு) 
சொற்றொடரை அடிக்கடி பயன்படுத்துகின்றனர்‌, இது எதிர்காலத்தில்‌ நிலவ 
இருக்கிறது என்ற வேதாகமத்தில்‌ போதிக்கப்படாத ஒரு கருத்தை அவர்கள்‌ 
போதிக்கின்றனர்‌. “ஏழாவது மற்றும்‌ எட்டாவது பேரரசுகளை அடையாளப்படுத்து 
வதற்கான முயற்சியானது, தானியேல்‌ 2:44ல்‌ தேவனுடைய இராஜ்யம்‌ 
நிலைநாட்டப்பட்ட பின்பு (இது கிறிஸ்துவின்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பின்பு வந்த 
முதல்‌ பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று நடைபெற்றது), உலகளாவிய வகையில்‌ மனித 
இராஜ்யம்‌ எதுவும்‌ இராது என்று சுட்டிக்காண்பிக்கப்பட்டிருக்கும்‌ உண்மை 
இருந்தபோதிலும்‌, உலகளாவிய இன்னொரு இராஜ்யத்தை எதிர்பார்த்தலை 
விளைவிக்கிறது என்பது இதன்‌ இன்னொரு பலவீனமாக உள்ளது. “ராஜாக்கள்‌” 
(வசனம்‌ 10) என்ற சொற்றொடர்‌ ரோமப்பேரரசர்களுக்கு ஒரு பொதுவான 
பட்டப்பெயராக இருந்தது (உதாரணமாக, 1 பேதுரு 2:17ஐக்‌ காணவும்‌). 

“ஜூலியஸ்‌ செசார்‌ (யூலியு இராயன்‌) என்பவன்‌ உண்மையிலேயே ஒரு 
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பேரரசனாக இருந்தானா இல்லையா என்பது பற்றிக்‌ கல்வியாளர்கள்‌ விவாதம்‌ 
செய்கின்றனர்‌. “பழங்கால எழுத்தாளர்கள்‌ சிலர்‌, இவர்களை உண்மையான 
பேரரசர்கள்‌ என்றே பட்டியலிட்டனர்‌; மற்றவர்கள்‌ இவர்களை சட்டத்திற்குப்‌ 
புறம்பான முறையில்‌ அதிகாரத்தைக்‌ கைப்பற்றுபவர்கள்‌ மற்றும்‌ நடி.ப்பாளர்கள்‌ 
என்று கருதினர்‌. “வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ இந்தப்‌ பாகமானது 
வெஸ்பாசியன்‌ காலத்தில்‌ எழுதப்பட்டு, டொமீஷியனின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த 
புத்தகத்துடன்‌ இணைக்கப்பட்டது என்று - இந்தக்‌ கற்பிதக்கொள்கைக்கு ஆதாரம்‌ 
எதுவும்‌ இல்லாத நிலையிலும்‌ இவ்வாறு - சில எழுத்தாளர்கள்‌ உறுதிப்படுத்தி 
அதன்மூலம்‌ இப்பிரச்சனையைக்‌ தீர்த்துவைக்க முயற்சி செய்கின்றனர்‌. மற்ற சிலர்‌, 
வெஸ்பாசியன்‌ என்பவன்‌ இந்தப்‌ பட்டியலில்‌ 6ஆவதாக இராதவாறு இந்தப்‌ 
பட்டியலை வேறொரு இடத்தில்‌ இருந்து தொடங்குகின்றனர்‌, ஆனால்‌ இது தான்‌ 
தீர்த்து வைப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான பிரச்சனைகளை உண்டாக்குகிறது. சிலர்‌, 
வெஸ்பாசியனின்‌ நாட்களில்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ முழுவதும்‌ எழுதப்பட்டது 
என்று நம்புகின்றனர்‌ என்பது உண்மையே; ஆனால்‌ இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ 
விளக்கப்பட்டபடி, அதுவும்கூட பிரச்சனைகளை உண்டாக்குகிறது. *4,1001௦6, 315. 
இந்தத்‌ தலைகளை, அரசாங்கத்தின்‌ பல்வேறு வடிவமைப்புகள்‌,துறைகள்‌ என்று 
பெயரிடுதல்‌ என்பது இன்னொரு அணுகுமுறையாக உள்ளது. “ஒரு மணி” என்பது 
சார்பளவில்‌ விரைவில்‌ கடந்து விடுகிறதான குறுகிய காலத்தைக்‌ குறிக்கிறது. இந்தச்‌ 
சொற்றொடர்‌ 18ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ மூன்று முறை காணப்படும்‌. “12ம்‌ வசனத்தை 
தானியேல்‌ 7:7, 20, 24 உடன்‌ ஒப்பிடவும்‌. “விஷயம்‌ இதுவாக இருக்கும்‌ என்றால்‌, 
இவர்கள்‌ ரோமப்பேரரசில்‌ இருந்த மாகாண அதிபதிகளும்‌ அரசர்களுமாய்‌ 
இருந்திருப்பார்கள்‌. “இவர்களின்‌ செல்வாக்கு ரோமாபுரிக்கு அளிக்கப்பட்டி ருந்தது 
என்ற உண்மையைப்‌ பற்றி, 17ம்‌ வசனத்தில்‌ காணவும்‌. “கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
உபத்திரவம்‌ கொடுத்தலில்‌ உள்ளூர்‌ ஆட்சியாளர்கள்‌ மற்றும்‌ அலுவலர்களின்‌ 
பணிப்பொறுப்பு” என்று ஒரு எழுத்தாளர்‌ குறிப்பிட்டார்‌ (800015, 143). “சிலர்‌ இந்த 
வசனங்களை “நீரோ ரெடிவிவஸ்‌” புராணத்துடன்‌ பிணைத்து, பத்து இராஜாக்களை 
பார்த்திய சாத்ராப்களாக (ஆட்சியாளர்களாக) அடையாளப்படுத்துகின்றனர்‌. 
வசனமானது “இவர்கள்‌ இன்னும்‌ இராஜ்யம்‌ பெறவில்லை” என்று கூறுவதால்‌, 
இவர்கள்‌ எதிர்காலத்தில்‌ வரவிருக்கும்‌, கிறிஸ்துவத்தின்மீது வெறுப்புணர்வுள்ள 
பெயர்‌ தெரியாத ஆட்சியாளர்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌ (இவ்விதமாக இவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
வல்லமையையும்‌ அதிகாரத்தையும்‌ மிருகத்திற்குக்‌ கொடுப்பார்கள்‌) என்று சிலர்‌ 
நம்புகின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, யோவானின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த அடிப்படையான 
விளக்கத்தைக்‌ காத்துக்‌ கொள்ளுகலே மேன்மையானதாகக்‌ காணப்படுகிறது. 
“இலர்‌ “பத்து?” என்ற எண்ணை நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்கின்றனர்‌. பத்து என்பது முன்னதாகப்‌ பட்டியலிடப்பட்ட ஏழு 
பேரரசர்களையும்‌, அத்துடன்‌ இன்னும்‌ மூவரையும்‌ (ஒரு வேளை இவர்கள்‌ கி.பி. 
68-69ல்‌ அதிகாரத்தைக்‌ கைப்பற்றிய மூவராயிருக்கலாம்‌) குறிக்கிறது என்று - பத்து 
ராஜாக்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்தமாக அதிகாரம்‌ இல்லாமலிருந்தனர்‌ என்ற உண்மையை 
இந்த வசனப்பகுதிக்‌ கூறினாலும்கூட - அவர்கள்‌ நினைக்கின்றனர்‌. “ூMounce, 317. 
ஆயிரம்‌ ஆண்டு முன்னரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்காரர்கள்‌, இவ்வசனத்தை நேரடி 
அர்த்தமாக உரிமைகோரிக்கொண்டு, எதிர்காலத்தில்‌ “பத்து இராஜாக்களின்‌ கூட்டு 
ஆட்சி” என்பது பற்றிப்‌ பேசுகின்றனர்‌. சிலவேளைகளில்‌ இவர்கள்‌, ஐரோப்பியப்‌ 
பொதுச்‌ சந்தையைப்‌ பற்றி குறிப்புகளை ஏற்படுத்துகன்றனர்‌. இந்த விளக்கமானது 
இவ்வசனப்பகுதியை புத்திக்கூர்மையற்றதாக்குவதோடு, முதல்‌ நூற்றாண்டு 
வாசகர்களுக்கு ஆறுதல்‌ தருவதை விட்டொழிக்கிறது. *31,௦01 Morris, Revelation, rev. 
ed., The Tyndale New Testament Commentaries (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans 
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Publishing Co., 1987), 204. “Mounce, 315. “Hailey, 350. “Morris, 205. “நீங்கள்‌ இந்த 
பாடத்தை ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ பயன்படுத்தினால்‌, உங்கள்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்கள்‌ 
கூடிய விரைவில்‌ கர்த்தருக்குக்‌ கீழ்ப்படியும்படி உற்சாகப்படுத்துங்கள்‌. 








மறுகண்ணோட்டம்‌ மற்றும்‌ கலந்துரையாடல்‌ 


10. 


11. 


12. 
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ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 
17:1ல்‌ காணப்படும்‌ ஆய்வுக்கருத்துக்‌ கூற்றை மறுகண்ணோட்ட 
மிட்டுக்‌ கலந்துரையாடவும்‌. 
மகாவேசியைக்குறித்து யோவான்‌ வியப்படைந்தது ஏன்‌ என்பது 
பற்றி நீங்கள்‌ நினைப்பது என்ன? 
அந்தப்‌ பெண்ணைப்‌ பார்த்து யோவான்‌ வியப்படைந்த பின்பு, 
தூதன்‌ அந்தப்‌ பெண்ணைப்‌ பற்றியும்‌, அந்த மிருகத்தைப்‌ பற்றியும்‌ 
கலந்துரையாடியது ஏன்‌ என்பது பற்றி நீங்கள்‌ நினைப்பது என்ன? 
தூதன்‌ முதலில்‌ மிருகத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கலந்துரையாடியது ஏன்‌ 
என்பது பற்றி நீங்கள்‌ நினைப்பது என்ன? 
“இருந்தது, இப்போது இல்லை, இனி வருவகாயிருக்றெது” என்ற 
சொற்றொடருக்குச்‌ சாத்தியமான அர்த்தங்கள்‌ யாவை? 
17:8ல்‌ மிருகத்தை விவரிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள 
வார்த்தைகளை, 1:4ல்‌ ஆண்டவரை விவரிக்கப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள வார்த்தைகளுடன்‌ ஒப்பிடவும்‌. இந்த 
விவரிப்புச்‌ சொற்றொடர்கள்‌ எப்படி ஒன்றுபோல்‌ உள்ளன? 
இவைகள்‌ எப்படி வேறுபடுகின்றன? 
பெண்ணானவள்‌ ஏழு மலைகளின்மீது அமர்ந்திருந்தாள்‌ 
என்பதற்குச்‌ சாத்தியமான அர்த்தம்‌ என்ன? 
10ம்‌ வசனத்தை பேரரசுகளைக்‌ குறிப்பதாக்குதலின்‌ சில பலங்களும்‌ 
பலவீனங்களும்‌ என்ன? 
10ம்‌ வசனத்தை பேரரசர்களைக்‌ குறிப்பதாக்க முயற்சி செய்தலின்‌ 
சில பலங்களும்‌ பலவீனங்களும்‌ என்ன? 
பத்து அரசர்கள்‌ பற்றிய சாத்தியக்கூறுள்ள சில அர்த்தங்கள்‌ யாவை? 
“ஏழு” என்ற எண்ணின்‌ அடையாளத்துவ முக்கியத்துவம்‌ என்ன? 
10ம்‌ வசனத்தில்‌ உள்ள “ஏழு” என்ற எண்ணை, எண்ணியல்‌ ரீதியாக 
இன்றி, அடையாளத்துவமாகப்‌ புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌ என்றால்‌, 
அவ்வசனம்‌ எதைப்‌ போதிப்பதாக இருக்கலாம்‌? 
17ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ இருந்து நாம்‌ கற்றுக்கொள்ளக்கூடிய பாடங்கள்‌ 
யாவை? இந்தப்‌ பகுதியைப்‌ பற்றி எடுத்துரைப்பில்‌ நாம்‌ படித்த 
முதன்மையான செய்தி என்ன? 
10முதல்‌ 13வரையுள்ள வசனங்களின்‌ தெளிவற்ற நிலையை நாம்‌ 
விடுவிக்க இயலாதிருந்தால்‌, இது நமது இரட்சிப்பை எவ்வகையில்‌ 
பாதிக்கும்‌? நமது இரட்சிப்பை (உண்மையிலேயே) பாதிப்பது எது? 
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நாம்‌ வெற்றி அடைய ஐந்து 


காரணங்கள்‌! 
[17:14-18) 


வெற்றி என்பதே வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ ஆய்வுக்‌ கருத்தாக 
உள்ளது: நாம்‌ தேவனுடன்‌ நிலைத்து நின்றால்‌, நாம்‌ வெற்றி 
பெறுகின்றோம்‌! 17:14 தான்‌ இதை மிகச்சிறப்பாக வெளிப்படுத்தும்‌ வசனம்‌ 
என்று சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌: “இவர்கள்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவருடனே யுத்தம்‌ 
பண்ணுவார்கள்‌; ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ கர்த்தாதி கர்த்தாவும்‌ ராஜாதி 
ராஜாவுமாயிருக்கிறபடியால்‌' அவர்களை ஜெயிப்பார்‌; அவரோடுகூட 
அழைக்கப்பட்டவர்களும்‌ தெரிந்துகொள்ளப்பட்டவர்களும்‌ உண்மை 
யுள்ளவர்களுமாயிருக்கிறார்கள்‌.” “ஜெயிப்பார்‌” என்று மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது - “வெற்றி” என்பதற்கான 
nike என்ற வார்த்தையின்‌ வினை வடிவமாக உள்ளது. 

இந்த வெற்றியானது சிறிய வெற்றியாக இருப்பதில்லை. 
கிறிஸ்தவத்தின்‌ விரோதிகள்‌ விரிவாக, நரம்பை அதிரச்‌ செய்யும்‌ 
வகையில்கூட, விவரமாகச்‌ சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளனர்‌. 12ம்‌ அதிகாரம்‌ 
வலுசர்ப்பத்தை அறிமுகப்படுத்துகையில்‌, அகன்‌ இரண்டு கூட்டாளியான 
இரண்டு மிருகங்களைப்‌ பற்றி 13ம்‌ அதிகாரம்‌ கூறிற்று. வலுசர்ப்பத்தின்‌ 
மூன்றாவது கூட்டாளியான பாபிலோன்‌, அந்த நாட்களில்‌ மகா 
வேசியாயிருந்த ரோமாபுரி நகரத்தைப்‌ பற்றி 17ம்‌ அதிகாரமானது ஒளிவீசும்‌ 
வண்ணங்களுடன்‌ சித்தரித்திருந்தது. 

பாபிலோனின்‌ செல்வாக்கு தொலைதூரம்‌ சென்றடைந்திருந்தது. 
17:15ல்‌, வேசியானவள்‌ அமர்ந்து இருந்த திரளான தண்ணீர்கள்‌ என்பது 
“ஜனங்களும்‌ கூட்டங்களும்‌ ஜாதிகளும்‌ பாஷைக்காரரும்‌” - இது உலகத்தின்‌ 
சகல மக்களையும்‌ குறித்தது - என்று தூதன்‌ கூறினார்‌. 


வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ எழுதப்பட்ட காலத்தின்போது ... 
ரோமாபுரியானது தனது மாபெரும்‌ தன்மையின்‌ உச்சத்திற்கு அருகில்‌ 
இருந்தது. அதன்‌ எல்லைகள்‌ பிரிட்டிஷ்‌ தீவுகளில்‌ இருந்து ஆப்பிரிக்க 
பாலைவனம்‌ வரையிலும்‌, அட்லாண்டிக்‌ கடலில்‌ இருந்து ஐப்பிராத்து 
நதி வரையிலும்‌ விரிவடைந்து இருந்தன ... . அந்த நாட்களில்‌ இருந்த 
மக்களுக்கு, ரோமாபுரியே முழு உலகம்‌ என்பதாகக்‌ காணப்பட்டது.” 
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17:18ல்‌ பாபிலோன்‌, “பூமியின்‌ ராஜாக்கள்மேல்‌ ராஜ்யபாரம்‌ 
பண்ணுகிற மகா நகரம்‌?” என்று விவரிக்கப்பட்டது. அவர்கள்‌ “பத்து 
ராஜாக்களாம்‌; ... இவர்கள்‌ ஒரே யோசனையுள்ளவர்கள்‌; இவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
வல்லமையையும்‌ அதிகாரத்தையும்‌ மிருகத்திற்குக்‌ கொடுப்பார்கள்‌. 
இவர்கள்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவருடனே யுத்தம்பண்ணுவார்கள்‌” என்று 
தூதன்‌ கூறினார்‌ (17:12-14௮). 

இங்கு குறிப்பிடப்பட்ட யுத்தம்‌, முன்னதாகக்‌ கலந்துரையாடப்பட்ட 
“யுத்தமாக” இருக்கக்கூடும்‌,” ஆனால்‌ இது பெரும்பாலும்‌, 12:17ல்‌ 
குறிப்பிடப்பட்ட போராட்டமாக இருக்கவே வாய்ப்பு அதிகம்‌ உள்ளது.” 
அங்கு சலிப்புற்ற வலுசர்ப்பம்‌ “தேவனுடைய கற்பனைகளைக்‌ 
கைக்கொள்ளுகிறவர்களும்‌ இயேசுகிறிஸ்துவைக்‌ குறித்துச்‌ சாட்சியை 
உடையவர்களுமாகிய ... மற்றவர்களுடனே யுத்தம்பண்ணப்போயிற்று. ” 
வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதென்றால்‌, இது நன்மைக்கும்‌ இமைக்கும்‌ 
இடையில்‌ தொடர்ந்து நடைபெறுகிற ஒரு யுத்தமாக, நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ 
ஈடுபட்டுள்ள யுத்தமாக உள்ளது.” 

ஆண்டவருக்கு விரோதமாக அணிவகுத்து நிற்கும்‌ சக்திகளை உங்கள்‌ 
சிந்தையில்‌ நீங்கள்‌ சித்தரித்தால்‌, “ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ அவர்களை 
ஜெயிப்பார்‌” என்ற வார்த்தைகளை நீங்கள்‌ சிறந்த வகையில்‌ மதிப்பிட 
முடியும்‌. இது முக்கியத்துவமற்ற வெற்றியாக இருப்பதில்லை என்று 
மறுபடியும்‌ நான்‌ கூறுகின்றேன்‌! 

இந்த வெற்றியில்‌ பல காரணிகள்‌ அடங்கியுள்ளன, ஆனால்‌ நமது 
வசனப்பகுதியினால்‌ கருத்தாகத்‌ தெரிவிக்கப்படும்‌ ஐந்து காரணிகளை 
மாத்திரம்‌ முக்கியத்துவப்படுத்தி எடுத்துரைக்க நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌: நாம்‌ 
வெற்றி அடைய ஐந்து காரணங்கள்‌! 


இயேசு தமது இரத்தத்தைச்‌ சிந்தியதால்‌ நாம்‌ 
வெற்றி அடைகின்றோம்‌ (17:14) 

“அட்டுக்குட்டியானவா்‌ அவர்களை ஜெயிப்பார்‌” என்று நமது 
வசனப்பகுது கூறுகிறபோது, 5ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ ஆட்டுக்குட்டி யானவருக்கு 
நமது அறிமுகப்பகுதி என்‌ நினைவிற்கு வருகிறது: “அப்பொழுது 
அடிக்கப்பட்ட வண்ணமாயிருக்கிற ஒரு ஆட்டுக்குட்டி சிங்காசனத்திற்கும்‌ 
... மூப்பார்களுக்கும்‌ மத்தியிலே நிற்கக்‌ கண்டேன்‌” (வசனம்‌ 6௮). அது 
திரும்பவும்‌ எனக்கு, 12ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ பெரிய சர்ப்பமான சாத்தானுடைய 
தோல்விக்காட்சியை எனக்கு நினைவூட்டுகிறது: “அப்பொழுது வானத்திலே 
ஒரு பெரிய சத்தமுண்டா$: ... இரவும்‌ பகலும்‌ நம்முடைய தேவனுக்கு 
முன்பாக நம்முடைய சகோதரர்மேல்‌ குற்றஞ்‌ சுமத்தும்பொருட்டு 
அவர்கள்மேல்‌ குற்றஞ்சாட்டுறெவன்‌ தாழத்தள்ளப்பட்டுப்போனான்‌. 

(அவர்கள்‌) ஆட்டுக்குட்டியின்‌ இரத்தத்தினாலும்‌ ... அவனை 
ஜெயித்தார்கள்‌ ... என்று சொல்லக்‌ கேட்டேன்‌” (வசனங்கள்‌ 10, 11௮). 
கூடுதலாக எந்தக்‌ காரணிகள்‌ இருந்தாலும்‌, கடைசியில்‌ வெற்றியானது 
“ஆட்டுக்குட்டியானவருடைய இரத்தத்தினாலேயே” பெறப்படுகிறது என்ற 
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உண்மையின்மீதான கண்ணோக்கத்தை நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ இழந்துபோய்‌ 
விடக்கூடாது. 1: W. ஃபார்ரர்‌ என்பவர்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


எல்லாராலும்‌ எதிர்க்கப்பட்ட நிலையில்‌, கிறிஸ்தவம்‌ 
வெற்றியடைந்தது ... . கல்லறையானது கிரேக்க கோவில்களின்மீது 
வெற்றி சிறந்தது; அவமானத்தின்‌ சலுவையானது திராட்சரசக்‌ 
கோப்பைகள்‌ ... விருந்துகள்மீது வெற்றிசிறந்தது, ... உலகின்‌ 
மோசம்போக்கும்‌ சிறந்த கொள்கைகள்‌ மற்றும்‌ விஷமூட்டும்‌ 
சந்தோஷங்கள்‌, உலகின்‌ மதிமயக்கும்‌ புராணத்துவ மூடநம்பிக்கைகள்‌ 
மற்றும்‌ ஒழுக்கங்கெட்ட மதங்கள்‌ ... யாவும்‌ மரத்தினால்‌ ஆன ஒரு 
சிலுவையின்‌ முன்னால்‌ பறந்தோடின! ஆம்‌, என்‌ சகோதரரே, தமது 
பின்பற்றாளர்களைப்‌ பலவீனத்தில்‌ பலப்படுத்திப்‌ 
பூரணப்படுத்தியவரான இந்த உலகத்தின்‌ உண்மையான அரசருடைய 
இரத்தம்‌ வழிந்தோடும்‌ கரங்களினால்‌ சிலுவை பற்றிப்பிடிக்கப்பட்ட 
படியால்‌; மற்றும்‌ அது உயர்த்தப்பட்ட படியால்‌, அவர்‌ தம்மிடத்திற்கு 
எல்லா மனிதரையும்‌ இழுத்துக்கொண்டார்‌.” 


பாவம்‌ என்பது சுய அழிவுத்தன்மையுள்ளதாக 
இருப்பதால்‌ நாம்‌ வெற்றி அடைகின்றோம்‌ (17:16) 

நமது வெற்றிகரமான இன்னொரு காரணி, 16ம்‌ வசனத்தில்‌ 
காணப்படுகிறது. இவ்வசனம்‌ முதலில்‌ “மிருகத்தின்‌ ... பத்து கொம்புகள்‌” 
பற்றிக்‌ குறிப்பிடுகிறது. “பத்து கொம்புகள்‌” என்பது அனேகமாக, அந்த 
வேசியினால்‌ மோசம்போக்கப்பட்டு (17:2), மிருகத்திற்குத்‌ தங்கள்‌ 
பற்றுறுதியைச்‌ செலுத்தியிருந்த (17:12, 13) அந்த அரசர்களாய்‌ 
இருந்திருக்கலாம்‌.” பாபிலோன்‌ என்பது மிருகத்தின்மீது அமர்ந்து 
இருந்ததாகச்‌ சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளது (17:3). இது அந்த அரசர்கள்‌, 
மிருகத்தின்மீதும்‌ வேசியின்மீதும்‌ சார்ந்திருப்பதை வலியுறுத்துகிறது. 

பின்பு 16ம்‌ வசனம்‌ மகுடம்‌ சூடிய அந்த அரசர்களும்‌ மிருகமும்‌ 





பெண்ணுக்கு (வேசிக்கு) எதிராகத்‌ திரும்புவார்கள்‌ என்ற திகைக்க வைக்கும்‌ 
கூற்றை ஏற்படுத்துறைது: “அவர்களின்‌ முந்திய ஒப்புக்கொடுத்தலில்‌ 
அவர்கள்‌, சாத்தானுக்குரிய வகையில்‌ பகுத்தறிவற்றவார்களாக இருந்தது 
போலவே, அவர்கள்‌ தங்களை ஒருகாலத்தில்‌ வசப்படுத்தியிருந்த 
வேசியின்மீது கோபமாய்த்‌ திரும்பினர்‌ ... .?” அவர்கள்‌ “அந்த வேசியைப்‌ 
பகைத்து, அவளைப்‌ பாழும்‌ நிர்வாணமுமாக்கி,'' அவளுடைய 
மாம்சத்தைப்‌'' பட்சித்து,'£ அவளை நெருப்பினால்‌” சுட்டெரித்துப்‌ 
போடுவார்கள்‌. ””4 

(புத்தகத்தின்‌ இந்தப்‌) பக்கத்தில்‌ இருந்து வெறுப்புணர்வு பற்றி எரிகிறது. 
அரசர்களும்‌ மிருகமும்‌ தங்கள்‌ முன்னாள்‌ நாயகியைக்‌ கொலைசெய்ததுடன்‌ 
திருப்திடையவில்லை. அவளை அவமதித்தல்‌ என்பதே அவர்களின்‌ 
விருப்பமாய்‌ இருந்தது. முழுமையான அழிவு என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
குறைவான ஏதொன்றில்‌ அவர்கள்‌ திருப்தியடையமாட்டார்கள்‌. இது 
திகைக்கச்‌ செய்யும்‌ கொலைக்காட்சியாக இருக்கிறது.” 
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இந்த வார்த்தைகள்‌, ரோமாபுரி நகரத்தின்‌ அழிவை விவரிக்கும்‌ 18ம்‌ 
அதிகாரத்தின்‌ முன்கண்ணோட்ட மாக உள்ளன. 2ம்‌ வசனத்தில்‌ தூதன்‌ 
யோவானுக்கும்‌ “மகாவேசிக்கு வருகிற ஆக்கினையை” காண்பிக்கப்‌ 
போவதாகக்‌ கூறினார்‌. இது எவ்வாறு நடக்கும்‌ என்பது பற்றிய ஒரு 
முன்கண்ணோட்டத்தை அப்போஸ்தலருக்குத்‌ தருதல்‌ என்பதே 16ம்‌ 
வசனத்தின்‌ நோக்கமாக இருந்தது: கடைசியில்‌, அவளது கூட்டாளிகளே 
அவளுக்கு எதிராக திரும்புவார்கள்‌. 


பலதரப்பட்ட மக்களை ஒன்றாக இனைத்துவைக்க முடியாமை 
என்பதே ரோமாபுரியின்‌ பெரிய பலவீனமாக இருந்தது. 
ரோமாபுரியானது பலத்தினால்‌ வெற்றிகொள்ளவும்‌ கட்டுப்பாடு 
செலுத்தவும்‌ முடிந்திருந்தது. ஆனால்‌ வெற்றிகொள்ளப்பட்ட 
வர்களை ஒரேவகையான இராஜ்யமாக இணைத்துக்‌ கட்டியெழுப்பும்‌ 
இணைப்புத்திறன்‌ அதனிடத்தில்‌ இல்லாது போயிற்று. இந்த 
பலவீனமானது நேபுகாத்நேச்சாருக்கு வந்த கனவில்‌, வரவிருந்த 
நான்காவது மாபெரும்‌ இராஜ்யத்தை அவன்‌ கண்டபோது 
வெளிப்படுத்தப்பட்டது, ரோமாபுரியானது “கால்விரல்கள்‌ பாதி 
இரும்பும்‌ பாதி களிமண்ணுமாயிருந்தது என்னவென்றால்‌, அந்த 
இராஜ்யம்‌ ஒருபங்கு பலமும்‌ ஒரு பங்கு உடைந்ததுமாயிருக்கும்‌ ... 
களிமண்ணோடே இரும்பு கலவாததுபோல்‌ அவர்கள்‌ 
ஒருவரோடொருவர்‌ ஒட்டிக்‌ கொள்ளாதிருப்பார்கள்‌” [தானியேல்‌ 
2:42, 43; ASV]."° 


முந்திய பாடத்தில்‌, வேசியுடனும்‌ மிருகத்துடனும்‌ அரசர்கள்‌ 
வைத்திருந்த கூட்டு உடன்படிக்கையானது உண்மையான பிரியத்தினால்‌ 
ஏற்பட்டதல்ல, ஆனால்‌ சுய ஆர்வத்தினால்‌ தூண்டப்பட்டது என்று நான்‌ 
உறுதிப்படுத்தியிருந்தேன்‌. அதைப்போன்ற அரசியல்‌ கூட்டு 
உடன்படிக்கைகளை நாம்‌ யாவரும்‌ கண்டிருக்கின்றோம்‌. அப்படிப்பட்ட 
தோழமைகள்‌, தொடக்கத்தில்‌ இருந்தே ஆட்டம்‌ காண்பவைகளாக மற்றும்‌ 
கூட்டாளிகள்‌ என்று அழைக்கப்படுபவர்கள்‌ ஒருவர்‌ மற்றவரின்‌ 
தொண்டையை நேெறிப்பதில்‌ முடிபவைகளாக உள்ளன. 

16ம்‌ வசனத்தைப்‌ பல எழுத்தாளர்கள்‌ நேரடி அர்த்தத்தில்‌ 
எடுத்துக்கொள்கின்றனர்‌. சிலர்‌ ரோமாபுரி நகரத்தின்‌ பெரும்பான்மையான 
பகுதி தீப்பற்றி எரியக்‌ காரணமாயிருந்ததாகக்‌ குற்றம்சாட்டப்பட்ட 
நீரோவைச்‌ சிலர்‌ குறிப்பிடுகின்றனர்‌. மற்றவர்கள்‌, 400களில்‌ அந்த நகரத்தை 
மிதித்துப்போட்ட காட்டு மிராண்டிகளின்‌ படைகளைக்‌ குறிப்பிடு 





கின்றனர்‌. ஹென்றி ஸ்வீட்‌ என்பவர்‌, “(ரோமாபுரிப்‌ பேரரசின்‌) சரிவு 
மற்றும்‌ வீழ்ச்சியைப்‌ பற்றிப்‌ படிக்கும்‌ எந்த ஒரு வாசகரும்‌, பரிசுத்த 
யோவானின்‌ தீர்க்ககரிசனத்தினுடைய பொதுவான நடையை உடனடியாக 
விவரித்து நியாயப்படுத்தும்‌ பாடக்கருத்துகளை இழந்திருக்க முடியாது””* 
என்று எழுதினார்‌. இந்த வசனத்தை நாம்‌ நேரடி அர்த்தமாக எடுத்துக்‌ 
கொண்டாலும்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌, ரோமாபுரியின்‌ பாவம்‌ கடைசியில்‌ 
அதைப்பிடிக்கும்‌ என்பதே இவ்வசனப்பகுதியின்‌ போதனையாக உள்ளது.” 
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அது (ரோமாபுரி) தனது நண்பர்கள்‌ என்று நினைத்திருந்தவர்களைச்‌ 
சார்ந்திருக்க இயலாத நிலைக்கு தள்ளப்படும்‌. 

விளக்கவுரைகளின்‌ குவியல்களுக்கு இடையில்‌ நான்‌ கடந்து 
சென்றபோது, ஒரு சொற்றொடரானது ஏறக்குறைய சோர்வூட்டும்‌ 





வகையில்‌ திரும்பத்‌ திரும்பத்‌ தோன்றியது: ஒவ்வொரு பாவமும்‌ “தனது சுய 
அழிவிற்கான விதைகளை” சுமந்திருக்கிறது என்று விளக்கவுரையாளர்கள்‌ 
யாவரும்‌ தவறாமல்‌ வலியுறுத்தினர்‌. இந்தக்‌ கொள்கையானது 16ம்‌ 
வசனத்தினால்‌ விவரிக்கப்படுகிறது. முடிவில்‌, துன்மார்க்கம்‌ சுய 
அழிவடைகிறது. தாவீது, “பொல்லாதவர்களைக்‌ குறித்து எரிச்சலடையாகே; 
... அவர்கள்‌ புல்லைப்போல்‌ சீக்கிரமாய்‌ அறுப்புண்டு, ... போவார்கள்‌” 
என்று எழுதினார்‌ (சங்கீதம்‌ 37:1, 2௮). நமக்கு இந்தக்‌ கண்ணோட்டக்‌ 
கருத்து தரப்படும்போது, துன்மார்க்கமானது அச்சுறுத்தக்கூடியதாகத்‌ 
தோன்றுவதில்லை. 


தேவன்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துவதால்‌ நாம்‌ வெற்றி 
அடைகின்றோம்‌ (17:17) 
வெற்றியைப்‌ பற்றி நாம்‌ தைரியமாய்‌ இருப்பதற்கு இன்னொரு 
காரணத்தை 17ம்‌ வசனம்‌ தருகிறது. இவ்வசனமானது வெளிப்படுத்தின 
விசேஷத்தில்‌, சிந்தனையை மிகவும்‌ தூண்டுகிற வசனங்களில்‌ ஒன்றாக 
உள்ளது: “தேவன்‌ தம்முடைய வார்த்தைகள்‌'” நிறைவேறுமளவும்‌, அவர்கள்‌ 
தமது யோசனையை நிறைவேற்றுகிறதற்கும்‌ ஒரே யோசனையுள்ளவர்‌ 
களாயிருந்து, தங்கள்‌ ராஜ்யத்தை மிருகத்திற்குக்‌ கொடுக்றெதற்கும்‌ 
அவர்களுடைய இருதயங்களை ஏவினார்‌.” பத்து ராஜாக்களும்‌ “ஒரே 
யோசனையுள்ளவர்களாய்‌ தங்கள்‌ வல்லமையையும்‌ அதிகாரத்தையும்‌ 
மிருகத்திற்குக்‌ கொடுப்பார்கள்‌” என்று முன்பே கூறப்பட்டிருந்தது (17:13). 
இப்போது 17ம்‌ வசனமானது, தேவன்‌ தமது நோக்கத்தை நிறைவேற்றுவற்கு, 
தமது வார்த்தைகள்‌ நிறைவேறுவதற்கு, இதைச்‌ செய்யும்படியான 
யோசனையை “அவர்களுடைய இருதயங்களில்‌ இடுவார்‌” என்று கூறுகிறது. 
தேவனுடைய விரோதிகள்‌ “மனவிருப்பமற்று மற்றும்‌ யோசனையற்று”” 
செய்த ஓவ்வொரு விஷயமும்‌ கடைசியில்‌ தேவனுடைய நோக்கத்தை 
நிறைவேறச்செய்தது. 
இது ஒரு திகைப்புக்குரிய கருத்தாக இருப்பதில்லையா? மிருகத்துடன்‌ 
ராஜாக்கள்‌ கொண்டிருந்த கூட்டு உடன்படிக்கையானது கிறிஸ்துவத்திற்கு 
அழிவைத்‌ தருவதாக காணப்படும்‌, ஆனால்‌ அந்தக்‌ கூட்டு 
உடன்படிக்கையானது, மிருகமும்‌ ராஜாக்களும்‌ பாபிலோனுக்கு எதிராகத்‌ 
திரும்பி அதை அழித்துப்போட வழி ஏற்படுத்தியது என்று 17ம்‌ வசனம்‌ 
கூறுறெது. 
தேவன்‌ இதை அந்த ராஜாக்களின்‌ இருதயங்களில்‌ ஏவியது எவ்வாறு 
என்றோ அல்லது தேவன்‌ அவர்களைக்‌ கட்டுப்படுத்தியது எவ்வாறு என்றோ 
விளக்கும்படி என்னிடத்தில்‌ கேட்காதீர்கள்‌. அது எனக்குத்‌ தெரியாது, 
அனால்‌ அவர்‌ அவ்வாறு செய்தார்‌ என்று விசுவாசத்தினால்‌ நான்‌ ஏற்றுக்‌ 
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கொள்கின்றேன்‌. தேவன்‌ தமக்கு எதிராக ஆதாரமூலங்களைக்‌ குவித்துள்ள 
நாடுகளின்மீதுகூடக்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துகின்றார்‌ என்பதைக்‌ 
காண்பிப்பதற்கு வேதாகமத்தில்‌ விவரிப்புகள்‌ நிறைந்துள்ளன. ஹோமர்‌ 
ஹெய்லி என்பவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


தேவன்‌ “தம்‌ சித்தத்தைச்‌ செய்யும்படியான எண்ணத்தை அவர்கள்‌ 
இருதயங்களில்‌ வைத்தது” எவ்வாறு என்று கேட்பது வீணானதாக 
உள்ளது; இது அவர்‌ மாத்திரமே அறிந்த விஷயமாக உள்ளது. வரலாறு 
முழுவதிலும்‌ தேவன்‌ தமது நோக்கத்தை நிறைவேற்றுவதற்கு 
மனிதர்களையும்‌ நாடுகளையும்‌ பயன்படுத்தினார்‌ என்பதை 
வேதவசனம்‌ தெளிவாக வெளிப்படுத்துகிறது. கிதியோனின்‌ 
நாட்களில்‌ மீதியானியரின்‌ நாட்டில்‌ நடந்ததுபோல்‌ (நியாயாதிபதிகள்‌ 
7:22), மற்றும்‌ சவுலின்‌ நாட்களில்‌ பெலிஸ்தரின்‌ நாட்டில்‌ 
நடந்ததுபோல்‌ (1 சாமுவேல்‌ 14:20), ஒரு நாடானது தனக்கு 
எதிராகவே போராடும்படி அதைத்‌ திருப்பிவிட அவரால்‌ முடியும்‌. 
சேயீர்‌ மலைக்கு எதிராக மோவாப்‌ மற்றும்‌ அம்மோன்‌ ஆகியோரின்‌ 
யுத்தத்தில்‌, யூதாவின்‌ படையினர்‌ பட்டயத்தை எடுக்காமலேயே, 
யோசோபாத்‌ இராஜாவுக்குத்‌ தேவன்‌ வெற்றியைக்‌ கொடுத்தார்‌ 
(2 நாளாகமம்‌ 20:23). 


தானியேல்‌ தீர்க்கதரிசி, “உன்னதமானவர்‌ மனுஷருடைய 
இராஜ்யத்தில்‌ ஆளுகை செய்கிறார்‌” என்று கூறினார்‌ (கூானியேல்‌ 4:17). அந்த 
சத்தியம்‌, வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ 
வலியுறுத்தப்படுகிறது - ஆனால்‌ நாம்‌ இப்போது படித்துக்கொண்டிருக்கும்‌ 
வசனப்பகுதியைக்‌ காட்டிலும்‌ தெளிவாக இதை வேறு எந்த 
வசனப்பகுதியும்‌ உரைப்பதில்லை! 


இயேசு எல்லாருக்கும்‌ ஆண்ட வராக இருப்பதால்‌ 
நாம்‌ வெற்றி அடைகின்றோம்‌ (17:14) 

நாம்‌ கூறியுள்ள ஒவ்வொரு விஷயமும்‌ 14ம்‌ வசனத்தின்‌ திறவுகோல்‌ 
சிந்தையுடன்‌ உறவுபடுறெது: “ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ கர்த்தாதி கர்க்தாவும்‌, 
ராஜாதி ராஜாவுமாயிருக்கிற படி. யால்‌ அவர்களை ஜெயிப்பார்‌” (வசனம்‌ 
14ஆ, இ)! 19ம்‌ அதிகாரத்தில்‌, இயேசு வெற்றிகொள்வதற்காக 
முன்னோக்கிப்‌ பயணிக்கையில்‌, அவரது அங்கியில்‌ பின்வரும்‌ நாமம்‌ 
பொறிக்கப்பட்டிருக்கும்‌: “ராஜாதி ராஜா, கர்த்தாதி கர்த்தா” (வசனம்‌ 16).” 
கிறிஸ்துவின்‌ ஆளுகையைப்‌ பற்றி நெப்போலியன்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


நீங்கள்‌ பேரரசுகளைப்‌ பற்றியும்‌, அதிகாரத்தைப்‌ பற்றியும்‌ 
பேசுகின்றீர்கள்‌. நல்லது, மகா அலெக்சான்டர்‌, ஜூலியஸ்‌ சீஸர்‌, 
சார்லமெகன்‌ மற்றும்‌ நான்‌ ஆகியோர்‌ பேரரசுகளைத்‌ 
தோற்றுவித்தோம்‌, ஆனால்‌ அவற்றை நாங்கள்‌ எதன்மீது 
தோற்றுவித்தோம்‌? வல்லமை. கிறிஸ்து தமது பேரரசை அன்பின்மீது 
தோற்றுவித்தார்‌, மற்றும்‌ இந்தக்‌ கணத்தில்‌, பல லட்சக்கணக்‌ 


252 


கானவர்கள்‌ அவருக்காக மரிக்கத்‌ தயாராக இருக்கின்றனர்‌ ... . 
படையையோ பாதகையையோ அல்லது படையினரின்‌ 
அணிவகுப்பையோ நான்‌ காண்பதில்லை; இருப்பினும்‌ அங்கு ஒரு 
இரகசியமான வல்லமை இருக்கிறது, அது கிறிஸ்தவத்தின்‌ மீதுள்ள 
ஆர்வத்தில்‌ செயல்படுகிறது - மனிதர்கள்‌ காணப்படாத மாபெரியவர்‌ 
மீதுள்ள பொதுவான விசுவாசத்தினால்‌ இங்கும்‌ அங்குமாக இருந்த 
போதிலும்‌, நிலைநிற்கின்றனர்‌, என்‌ காலத்திற்குமுன்பாக நான்‌ 
மரிப்பேன்‌, மற்றும்‌ எனது உடலானது புழுக்களுக்கு உணவாக இந்த 
மண்ணுக்குக்‌ கொடுக்கப்படும்‌. மகா நெப்போலியன்‌ என்று 
அழைக்கப்பட்ட ஒருவனுடைய முடிவு இப்படிப்பட்டதாகவே 
இருக்கும்‌. ஆனால்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ கண்ணோக்கிப்‌ பாருங்கள்‌, அவர்‌ 
ஒவ்வொரு நாட்டிலும்‌ கனப்படுத்தப்பட்டு அன்புகூரப்படுகின்றார்‌. 
அவரது ராஜ்யத்தைப்‌ பாருங்கள்‌, அது மற்ற எல்லா அரசுகளைக்‌ 
காட்டிலும்‌ உயர்ந்தோங்கி நிற்கிறது. அவரது வாழ்வு ஒரு மனிதனின்‌ 
வாழ்வாக இருக்கவில்லை; அவரது மரணமும்‌ ஒரு மனிதனின்‌ 
மரணமாக இருக்கவில்லை, அது தேவனின்‌ மரணமாகவே இருந்தது.” 


தேவன்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துகின்றார்‌ என்று நான்‌ முன்னதாக 
வலியுறுத்தினேன்‌. அதை இப்போது பெரிய எழுத்தில்‌ எழுதிக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌: தேவன்‌ கட்டுப்பாடு செலுத்துகின்றார்‌. 


நம்மை இயேசு தமது திட்டத்தில்‌ 
உள்ளடக்கியிருப்பதால்‌ நாம்‌ வெற்றி 
அடைகின்றோம்‌ (17:14) 

இதுவரையிலும்‌ கூறப்பட்ட ஒவ்வொன்றும்‌ மன எழுச்சியுள்ளதாக 
இருக்கிறது, ஆனால்‌ கர்த்தர்‌ ஏன்‌ வெற்றி அடைகின்றார்‌ என்பதே 
வலியுறுத்தமாக இருந்துள்ளது. “நாம்‌ வெற்றி அடைய ஐந்து காரணங்கள்‌” 
என்பதே நமது தலைப்பாக உள்ளது. ஒரு கருத்தில்‌, கடைசி சத்தியமானது 
மிகவும்‌ மெய்சிலிர்க்கச்‌ செய்வதாக உள்ளது: கர்த்தர்‌ தமது மாபெரும்‌ 
திட்டத்தில்‌ நம்மை பாகமாக்கியிருப்பதால்‌ நாம்‌ வெற்றி அடைகின்றோம்‌. 

ஆண்டவர்‌, “கர்த்தாதி கர்த்தாவும்‌ ராஜாதி ராஜாவுமாக இருப்பதால்‌” 
அவர்‌ வெற்றி அடைவார்‌ என்று கூறியபின்பு, இவ்வசனப்பகுதியானது 
அவர்‌ தனியாய்‌ இருப்பதில்லை” என்று எடுத்துரைக்கிறது. இது அவரது 
துணையாளர்களின்‌ பண்பைப்‌ பற்றிக்கூட வரைக்குறிப்பிடுகிறது: 
“அவரோடுகூட இருக்கிறவர்கள்‌ அழைக்கப்பட்டவர்களும்‌ தெரிந்து 
கொள்ளப்பட்டவர்களும்‌ உண்மையுள்ளவர்களுமாயிருக்கிறார்கள்‌”” 
(வசனம்‌ 14). 

இயேசுவுடன்‌ வெற்றியைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ள இருப்பவர்களைப்‌ பற்றி 
இதைவிட அதிகமான சொல்விளக்கமுள்ள விவரிப்பு இருப்பதில்லை 
என்பது உறுதி. இங்கு பயன்படுத்தப்பட்ட சொற்றொடர்கள்‌, கர்த்தர்‌ 
நமக்குச்‌ செய்துள்ளவை மற்றும்‌ நாம்‌ அவருக்குச்‌ செய்துள்ள பதில்செயல்‌ 
ஆகிய இரண்டையுமே வலியுறுத்துன்றன: முதலாவது, நாம்‌ 
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“அமைக்கப்பட்டவர்களாய்‌” இருக்கின்றோம்‌. பூமியில்‌ இருக்கையில்‌, 
இயேசு தமது சீஷர்களை “என்னைப்‌ பின்பற்றி வாருங்கள்‌” என்ற 
வார்த்தைகளைக்‌ கொண்டு அழைத்தார்‌ (மத்தேயு 4:19; 8:22; 9:9; 19:21). 
இன்றைய நாட்களில்‌, நாம்‌ சுவிசேஷத்தினால்‌ அழைக்கப்‌ 
பட்டிருக்கின்றோம்‌ (2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:14), ஆனால்‌ அறைகூவல்‌ ஒரே 
மாதிரியானதாகவே நிலைத்திருக்றெது: “அப்போது இயேசு ... ஒருவன்‌ 
என்னைப்‌ பின்பற்றிவர விரும்பினால்‌, அவன்‌ தன்னைத்தான்‌ வெறுத்து, தன்‌ 
சிலுவையை எடுத்துக்‌ கொண்டு என்னைப்‌ பின்பற்றக்கடவன்‌ ... என்றார்‌” 
(மத்தேயு 16:24). நிருபங்களில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ “அழைக்கப்பட்டவர்கள்‌” 
என்று குறிப்பிடப்பட்ட போது (ரோமர்‌ 1:6, 7; 1 கொரிந்தியர்‌ 1:24; யூதா 
1), அவ்வார்த்தையானது அவர்கள்‌ தேவனுடைய அழைப்பிற்குப்‌ பதில்‌ 
செயல்‌ செய்துள்ளனர்‌ என்று மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகிறது என்பதை நான்‌ 
கூடுதலாகக்‌ கூறியாக வேண்டும்‌.” 

நாம்‌ “தெரிந்துகொள்ளப்பட்டவர்களுமாய்‌”” இருக்கின்றோம்‌ 
(2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:13; 2 தீமோத்தேயு 2:10; தீத்து 1:1; 1 பேதுரு 1:1). 
இந்த விவரிப்பான சொற்றொடரானது ““அழைக்கப்படுதல்‌” என்ற 
வார்த்தையுடன்‌ உறவுபட்டுள்ளது, ஆனால்‌ இது இன்னும்‌ அதிகமான 
கருத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது. தேவனுடைய அழைப்பை புறக்கணிப்ப 





வர்களைப்‌ பற்றிப்‌ பேசியபோது இயேசு, “அழைக்கப்பட்ட வர்கள்‌ அநேகர்‌, 
தெரிந்துகொள்ளப்பட்டவர்களோ சிலர்‌” (மத்தேயு 22:14) என்று கூறினார்‌. 
“தெரிந்துகொள்ளப்பட்டவர்கள்‌” என்பது தேவனுடைய அழைப்பிற்கு 
நேர்மறையான பதில்செயல்‌ தருவதையும்‌ மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகிறது, 
ஆனால்‌ இவ்வார்த்தை, நாம்‌ - நாம்‌ யாராக அல்லது என்னவாக 
இருக்கின்றோம்‌ என்ற அடிப்படையில்‌ அல்ல (1 கொரிந்தியர்‌ 1:27), ஆனால்‌ 
அவருடைய உதவியுடன்‌ நாம்‌ என்னவாக இருக்க முடியும்‌ என்ற 
அடிப்படையில்‌ (கொலோசெயர்‌ 3:12) - தேவனால்‌ “ஒவ்வொருவராக 





பொறுக்கி எடுக்கப்பட்டிருக்கின்றோம்‌?” என்பதை மறைமுகமாய்‌ 
உணர்த்துகிறது என்ற கருத்தை வலியுறுத்தவே நாம்‌ விரும்புகின்றேன்‌. 
“உண்மையுள்ளவர்கள்‌” என்பது நிறைவான சொற்றொடராக உள்ளது. 
முதல்‌ இரண்டு வார்த்தைகள்‌ தேவன்மீது கருத்து வெளிச்சம்‌ வீசுகின்றன; 
இது நம்மீது கருத்து வெளிச்சம்‌ வீசுகிறது. கர்த்தர்‌ நம்மை அழைத்ததால்‌, 
மற்றும்‌ தெரிந்து கொண்டதால்‌ நம்மீது அவர்‌ கொண்டுள்ள நம்பிக்கையை 
வெளிப்படுத்தியுள்ளார்‌; இப்போது நாம்‌, அவருக்குள்‌ மற்றும்‌ அவருடைய 
ஊழியத்திற்குள்‌ உண்மையாக நிலைத்திருப்பதன்மூலம்‌, நாம்‌ அவரது 
நம்பிக்கைக்குப்‌ பாத்திரராய்‌ இருக்கின்றோம்‌ என்பதைக்‌ காண்பித்தாக 





வேண்டும்‌. “உக்கிராணக்காரன்‌ உண்மையுள்ளவனென்று காணப்படுதல்‌ 
அவனுக்கு அவசியமாம்‌” (1 கொரிந்தியர்‌ 4:2; K]V).* இந்நேரம்‌ நீங்கள்‌ 
அனேகமாக வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 2:10ஐ மனப்பாடமாக 
அறிந்திருப்பீர்கள்‌: “நீ மரணபரியந்தம்‌ உண்மையாயிரு, ... .” 
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முடிவுரை 


வெற்றியைக்‌ குறித்து நாம்‌ தைரியமாய்‌ இருக்க முடிவது ஏன்‌? நாம்‌ 
படித்துள்ள வசனப்பகுதியானது குறைந்தது ஐந்து காரணங்களை 
மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துறெது: (1) இயேசு தமது இரத்தத்தைச்‌ சிந்தியதால்‌; 
(2) கடைசியில்‌, பாவம்‌ என்பது சுய அழிவுத்தன்மையுள்ளதாக இருப்பதால்‌; 
(3) தேவன்‌ முழுமையான கட்டுப்பாடு செலுத்துவதால்‌; (4) இயேசு 
எல்லாருக்கும்‌ ஆண்ட வராக இருப்பதால்‌. இந்த முதல்‌ நான்கு காரணங்கள்‌ 
மாற்றப்பட முடியாதவைகளாய்‌, மாறாதவைகளாய்‌ இருக்கின்றன. 
இருப்பினும்‌, ஐந்தாவது காரணமானது, உங்களையும்‌ என்னையும்‌ 
பொறுத்த வரையிலும்‌ இடர்ப்பாடு மிக்கதாக உள்ளது: (5) நம்மை இயேசு 
தமது திட்டத்தில்‌ உள்ளடக்கியிருப்பதால்‌. இந்த கடைசிக்‌ காரணம்‌ ஒரு 
மாறிலியைக்‌ கொண்டுள்ளது: இது “அமைக்கப்பட்டு, 
தேர்ந்துகொள்ளப்பட்டு மற்றும்‌ உண்மையுடன்‌ இருப்பவர்களுக்கு” 








மாத்திரமானதாக உள்ளது. 

நம்மில்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ சுவிசேஷத்தினால்‌ அழைக்கப்‌ 
பட்டிருக்கின்றோம்‌, ஆனால்‌, விசுவாசம்‌, மனந்திரும்புதல்‌ மற்றும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ ஆகியவற்றின்‌ மூலமாக அந்த அழைப்பிற்கு நாம்‌ பதில்‌ 
செயல்‌ செய்திருக்கின்றோமா (மாற்கு 16:16; நடபடிகள்‌ 2:38)2 தேவன்‌ 
நம்மை “இரட்சிப்புக்கென்று”” தேர்ந்துகொள்ள விரும்புகின்றார்‌ 
(2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:13), ஆனால்‌ நம்மை உருவாக்கவும்‌ வடிவாக்கவும்‌ 
அவரை நாம்‌ அனுமதித்து இருக்கின்றோமா? கர்த்தர்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ 
உண்மையுள்ளவராய்‌ இருந்திருக்கின்றார்‌ (எபிரெயர்‌ 10:23; 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 3:14; 19:11), ஆனால்‌ நாம்‌ அவருக்கு உண்மை 
யுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கின்றோமா (எபேசியர்‌ 1:1; கொலோசெயர்‌ 1:2)2 
நீங்கள்‌ “அமைக்கப்பட்டு, தேர்ந்துகொள்ளப்பட்டு, உண்மையுள்ள 
வார்களாய்‌”” இராதிருந்தால்‌, 17ம்‌ அதிகாரத்தின்‌ உறுதிப்பாடுகள்‌ 
உங்களுக்குரியவைகளாய்‌ இருக்க முடியாது. நீங்கள்‌ கர்த்தரிடத்திற்கு 
நம்பிக்கையுடனான கழ்ப்படிதலில்‌ வந்து சேர வேண்டியுள்ளது என்றால்‌, 
இப்போதே அதைச்‌ செய்யுங்கள்‌. 





போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ 
ஆகியோருக்கான குறிப்புகள்‌ 
14ம்‌ வசனம்‌, “அமைக்கப்பட்டவர்கள்‌, தெரிந்துகொள்ளப்‌ 
பட்டவர்கள்‌, உண்மையுள்ளவர்கள்‌” என்ற வார்த்தைகளின்‌ மீதான அதன்‌ 
விசேஷித்த வலியுறுத்தத்துடன்‌ “ஆட்டுக்குட்டியானவர்‌ மூலமாக வெற்றி” 
என்ற வசனரீதியான பிரசங்கத்திற்கு அடிப்படையாக இருக்க முடியும்‌. 
“அழைக்கப்பட்டவர்கள்‌, தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட வர்கள்‌, உண்மையுள்‌ 
ளவர்கள்‌?” என்ற கருத்தின்மீது மாத்திரம்‌ பிரசங்கிக்கவும்‌ நீங்கள்‌ 
விரும்பலாம்‌. இந்த மூன்று சொற்றொடர்களும்‌ தனித்தனியே தேவனு 
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டைய மக்களை விவரிப்பதற்கு எண்ணமுடியாத முறைகள்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன (ஒரு ஓத்தவாக்கிய அகராதியில்‌ 
காணவும்‌). 


குறிப்புகள்‌ 

"“தூர்த்தாதி கர்த்தாவும்‌ ராஜாதி ராஜாவும்‌” என்ற இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, 
மிகமிகத்‌ தனிச்சிறப்பு வாய்ந்ததாக உள்ளது. Ray Summers, Worthy Is the Lamb (Nash- 
ville: Broadman Press, 1951), 90. “இந்தப்‌ புத்தகத்தின்‌ முற்பகுதியில்‌ காணப்படும்‌ 
“ஒருபோதும்‌ இருந்திராத, ஒருபோதும்‌ இராதிருக்கப்போறெ யுத்தம்‌” என்ற 
பாடத்தில்‌ காணவும்‌. *“யுத்தம்‌” என்பதைக்‌ குறிக்கும்‌ மூன்று வசனப்பகுதிகளும்‌, 
யுத்தத்தைக்‌ குறிப்பதற்கு (“ம௦” என்ற ஆங்கில) திட்டவட்டச்‌ சுட்டுச்‌ சொல்லைப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றன, ஆனால்‌ 17:14ல்‌ திட்டவட்டச்‌ சுட்டுச்‌ சொல்‌ எதுவும்‌ 
இருப்பதில்லை. 17:14ன்‌ மூலவசனத்தினுடைய சொல்வழக்கானது 12:17ஐப்‌ 
போன்றதாகவே உள்ளது. “17:14ம்‌ வசனம்‌, அவர்கள்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவரைப்‌ 
பின்பற்றுபவர்களுடன்‌ அல்ல, ஆனால்‌ ஆட்டுக்குட்டியானவருடனேயே யுத்தம்‌ 
பண்ணுவார்கள்‌ என்று கூறுறெதாக எவரொருவரும்‌ மறுத்துரைக்க 
வேண்டுமென்றால்‌, சாத்தானானவன்‌, கர்த்தருடைய சீஷார்களைத்‌ தாக்குவதன்‌ 
மூலமாகவே கர்த்தரை எப்போதும்‌ தாக்குகின்றான்‌ என்பதை நினைவில்‌ 
வைத்துக்கொள்ளுங்கள்‌ (நடபடிகள்‌ 8:1; 9:5). 45 W. Farrar, History's Witness to Christ, 
quoted in Jim McGuiggan, The Book of Revelation, Looking Into the Bible Series (Lubbock, 
Tex. International Biblical Resources, 1976), 27-28. “18ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ இந்த ராஜாக்கள்‌ 
ரோமாபுரியின்‌ வீழ்ச்சிகுறித்து அழுவதாகப்‌ பேசப்படுவதால்‌ (18:9, 10) இவர்கள்‌ 
வசனம்‌ 2ல்‌ கூறப்படும்‌ அதே ராஜாக்கள்‌ அல்ல என்று சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌. 
இருப்பினும்‌, மனிதர்கள்‌ ஒரு செயலைச்‌ செய்துவிட்டுப்‌ பின்பு, 2 கொரிந்தியர்‌ 7:10 
அழைக்கும்‌ வண்ணமாக, “லெளகிக துக்கம்‌” அடைதல்‌ என்பது மனிதர்களுக்குச்‌ 
சாதாரணமானதாகவே இருக்கிறது. இந்த ராஜாக்கள்‌ உணர்வற்ற வகையில்‌ மற்றும்‌ 
திட்டமில்லாமலேயே தங்களுடைய சித்தப்படி செய்வதற்குப்‌ பதிலாகத்‌ தேவனு 
டைய சித்தப்படி செய்தனர்‌ என்பதைத்‌ சிந்தையில்‌ வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. £16ம்‌ 
வசனத்தை, எசேக்கியேல்‌ 23:1-85ல்‌ உள்ள விரிவான ஒப்புவமையுடன்‌ ஒப்பிட்டுக்‌ 
காணவும்‌. மேலும்‌ மாற்கு 3:23-26ஐயும்‌ காணவும்‌. நமது தற்போதய 
வசனப்பகுதியானது, “சாத்தான்‌ தனக்குத்‌ தானே பிரிந்திருக்கும்‌” நிலைக்கான 
உதாரணமாக நினைக்கப்படலாம்‌. Martin H. Franzmann, The Revelation to John 











(St. Louis, Mo.: Concordia Publishing House, 1976), 119. “நிர்வாணமாக்கப்படுதலின்‌ 
வெட்கக்கேடு பற்றி, நாகூம்‌ 3:5ல்‌ காணவும்‌. 

"“பூட்சித்து” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது 
“பெருந்திண்டியுடன்‌ போஷித்தல்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது. “பழைய ஏற்பாட்டில்‌. 
மாம்சத்தைப்‌ புசித்தல்‌ என்பது காட்டுத்தனமான விரோதியின்‌ நடவடிக்கையாக 
இருந்தது (சங்கம்‌ 27:2; மீகா 3:3). “பழைய ஏற்பாட்டில்‌ இது, மிகவும்‌, கொடிய 
பாவங்களுக்குத்‌ தண்டனையாக இருந்தது (லேவியராகமம்‌ 20:14; 21:9). 
“வடிவளவான இந்த வார்த்தைகள்‌, ரோமாபுரியானது ஒவ்வொரு ஆதாரமூலமும்‌ 
உரிந்து போடப்பட்டதாகும்‌, அது பட்சிக்கப்படும்‌, மற்றும்‌ அது அழிக்கப்படும்‌ 
என்பதை முன்னுரைத்தன. இது ஒரு நகரத்தின்‌ அழிவை விவரித்தாலும்‌, வார்த்தை 
அமைப்பானது, மனிதகுலத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்களின்‌ சிதைவைச்‌ சித்தரிப்பதாகவே 
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உள்ளது: அவளது ஆடம்பரமான உடை அவளிடத்தில்‌ இருந்து 
உரிந்துபோடப்படும்‌; அவளது உடல்‌ மனிதர்களால்‌ உண்ணப்படும்‌; அவள்‌ 
அக்கினியால்‌ பட்சிக்கப்படுவாள்‌. இது, நான்‌ வார்த்தைகளைக்‌ கொண்டோ அல்லது 
பிரையன்‌ வாட்ஸ்ஸின்‌ சித்திரங்களைக்‌ கொண்டோ விவரிக்க முயற்சி 
எடுத்துக்கொள்ளாத அளவுக்கு மிகவும்‌ கொடிய காட்சியாக உள்ளது. இந்த 
விவரிப்பின்மீது நீங்கள்‌ விளக்கம்‌ அளிக்க முடிவு செய்தால்‌, பயங்கரமான இந்த 
வார்த்தைகள்‌ சோதனையின்‌ கவர்ச்சிகளுக்கு நாம்‌ இணங்கிவிடாதிருக்க 
எச்சரிப்பதையே நோக்கம்‌ கொண்டுள்ளன என்பதை வலியுறுத்துங்கள்‌, நாம்‌, 
அவ்வாறு இணங்கிவிட்டால்‌, சோதனைக்காரனுக்கு ஏற்படும்‌ அதே முடிவு நமக்கும்‌ 
ஏற்படும்‌. Homer Hailey, Revelation: An Introduction and Commentary (Grand Rapids, 
Mich.: Baker Book House, 1979), 355. “Henry B. Swete, The Apocalypse of St. John (Cam- 
bridge: MacMillan Co., 1908; reprint, Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing 
C௦., 1.0), 225. “வெளியில்‌ இருந்து காட்டுத்தனமான படைகள்‌ வருவதற்கு நீண்ட 
காலம்‌ முன்னதாகவே, ரோமாபுரியானது தன்னுள்ளாகவே நொறுங்கிப்‌ 
போயிருந்தது. “தேவனுடைய வார்த்தைகள்‌” என்ற சொற்றொடரை, வசனத்தில்‌ 
உள்ள எந்த ஒரு வாக்குத்தத்தத்திற்கோ அல்லது முன்னுரைத்தலுக்குமோ 
நடைமுறைப்படுத்த முடியும்‌, ஆனால்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌, “தேவனு 
டைய வார்த்தைகள்‌” என்பது விசேஷித்த நடைமுறைப்‌ பயன்பாட்டைக்‌ 
கொண்டுள்ளது. “ஒhilip Edgcumbe Hughes, The Book of Revelation: A Commentary (Grand 
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1990), 188. 

“Hailey, 356. வேதாகமாரதியில்‌, நாடகத்துவமான இன்னொரு உதாரணத்தை 
ஏசாயா 10:5-7ல்‌ காணமுடியும்‌. “வேதாகமத்தின்‌ வேறொரு இடத்தில்‌, இந்தச்‌ 
சொல்வழக்கு தேவனுக்கு நடைமுறைப்படுத்தப்பட்டுள்ளது (உபாகமம்‌ 10:17; 
தானியேல்‌ 2:47; 1 தீமோத்தேயு 6:15). இது வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ 
இயேசுவுக்கு நடைமுறைப்படுத்தப்பட்டுள்ள உண்மையானது, அவரது 
தெய்வீகத்துவத்தை உறுதிப்படுத்துநறெது. “ம௦ in David F. Burgess, comp., Ency- 
clopedia of Sermon Illustrations (St. Louis: Concordia Publishing House, 1988), 36. 
“வெற்றியில்‌ நமது பங்கேற்பு என்பது முன்னதாக 12:11ல்‌ வலியுறுத்தப்பட்டது. 
“அழைக்கப்பட்ட வர்கள்‌, தெரிந்துகொள்ளப்பட்டவர்கள்‌, உண்மையுள்ளவர்கள்‌” 
என்பவர்கள்‌, கர்த்தருடைய “ஆதாரமூலங்களாக அல்ல, ஆனால்‌ பரிவாரங்களாக 
இருக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ உதவிசெய்ய சுயாதீனமான ஆதாரமூலம்‌ எதையும்‌ 
குறிப்பதில்லை. ஏனெனில்‌ அப்படிப்பட்ட ஏதொன்றும்‌ ஆண்டவருக்குத்‌ 
தேவைப்படுவதில்லை. மேலே குறிப்பிட்ட தன்மைகளேகூட, அவர்கள்‌ அவரைச்‌ 
சார்ந்துள்ளனர்‌ என்று காண்பிக்கின்றன. ஆனாலும்‌ அவர்கள்‌ அவரது வெற்றியைப்‌ 
பகிர்ந்து கொள்கின்றனர்‌” என்று லியோன்‌ மோரீஸ்‌ என்பவர்‌ குறிப்பிட்டார்‌ (R௪- 
elation, rev. ed., The Tyndale New Testament Commentaries [Grand Rapids, Mich.: Wm. B. 





Eerdmans Publishing Co., 1987] 206). “சபை” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க 
வார்த்தையானது “வெளியே அழைக்கப்பட்டவர்கள்‌” என்ற நேரடி அர்த்தம்‌ 
கொண்டதாக இருக்கிறது. ”*மத்தேயு 25:21, 23ஐயும்‌ காணவும்‌. 
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ஆகியவற்றிற்கான கேள்விகள்‌ 
வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ “ஆய்வுக்கருத்து வசனமாக? 
உள்ளது 17:14 ஆகும்‌ என்று சிலர்‌ நம்புவது ஏன்‌ என்பது பற்றி 
நீங்கள்‌ நினைப்பது என்ன? 
“நாம்‌ வெற்றி அடைகின்றோம்‌” என்பதற்கு இந்தப்‌ பாடம்‌, ஐந்து 
காரணங்களைக்‌ தருகிறது. அவற்றில்‌ முதலாவது காரணம்‌ என்ன? 
இந்தக்‌ காரணம்‌ எவ்வளவு முக்கியமானதாக உள்ளது? 
இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ தரப்பட்டுள்ள இரண்டாவது காரணம்‌ என்ன? 
“கூட்டாளிகள்‌” ஒருவரையொருவர்‌ வெறுத்து ஒருவர்‌ மற்றவரை 
அழிக்க முயற்சி செய்த அரசியல்‌ கூட்டு உடன்படிக்கை பற்றிய 
உதாரணங்கள்‌ எதையாவது உங்களால்‌ தரமுடியுமா? 
17:16ல்‌ பெண்ணின்‌ அழிவு பற்றிய சித்தரிப்பை ரோமாபுரி 
நகரத்தின்‌ அழிவுக்கு நடைமுறைப்படுத்தவும்‌. 
தரப்பட்டுள்ள மூன்றாவது காரணம்‌ என்ன? 
“தேவன்‌ ... அவர்கள்‌ தமது யோசனையை நிறைவேற்றுகிறதற்கு ... 
அவர்களுடைய [ராஜாக்களுடைய] இருதயங்களை ஏவினார்‌” 
(17:17) என்ற சிந்தனையைத்‌ தூண்டும்‌ கூற்றைப்‌ பற்றிக்‌ 
கலந்துரையாடவும்‌. 
தேவன்‌ நாடுகளைக்‌ கட்டுப்படுத்துகின்றார்‌ என்பதற்கு பாடத்தில்‌ 
குரப்பட்டுள்ள உதாரணங்கள்‌ பற்றிக்‌ கலந்துரையாடவும்‌. 
வேதாகமரீதியான மற்ற உதாரணங்களைப்‌ பற்றி உங்களால்‌ 
நினைக்க முடிகிறதா? 
“நாம்‌ வெற்றி அடைவதற்கு” நான்காவது காரணம்‌ என்ன? 
இயேசு “கர்த்தாதி கர்த்தாவாக, ராஜாதி ராஜாவாக” இருக்கின்றார்‌ 
(17:14) என்ற உண்மை, உங்கள்‌ மீது தனிப்பட்ட வகையில்‌ எவ்வாறு 
செயல்விளைவு செய்ய வேண்டும்‌? 
இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ தரப்பட்டுள்ள ஐந்தாவது காரணம்‌ என்ன? 
“அமைக்கப்பட்டவர்கள்‌, தெரிந்துகொள்ளப்பட்டவர்கள்‌, 
உண்மையுள்ளவர்கள்‌” என்ற சொற்றொடரின்‌ அர்த்தம்‌ பற்றிக்‌ 
கலந்துரையாடவும்‌. இவ்வார்த்தைகள்‌ உங்களை 
விவரிக்கின்றனவா? இல்லையென்றால்‌ நீங்கள்‌ என்ன செய்ய 
வேண்டும்‌? 


